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काका कालेलकरका यह निबन्ध संग्रह--जीवन-साहित्य--- 
नवीन रूपमें पाठकोंके सामने रखते हुए हमें खुशी होरही है। 
हिन्दी-हिन्दुस्तानीके प्रश्ननो लेकर आज काका साहब हिन्दी 
वालोंके लिए भले ही अप्रिय-से हो रहे हों पर हिन्दी वाले यह 
भी भली-भाँति जानते हैं कि वे न केवल मौलिक विचारक और 
उच्चकोटिके लेखक हें, बल्कि प्रथम |(श्रेणीके शिक्षा-शास्त्री, 
साहित्य-कला-मर्मज्ञ और धर्मे-तत्वचिन्तक हैं | उनके दिव्य 
विचारों तथा सरल, सरस तथा कलापूरे लेखक-शैली, हिन्दी- 
पाठकॉंको भी मुग्ध कर लेती है। हमारी दृढ़ धारणा है कि इस 
'जीवन-साहित्य” के द्वारा पाठकोंको जीवन और साहित्य, दोनों 
का एवं 'जीवनदायी साहित्य” का स्थायी ्ञाभ मिलेगा । 


“-अकाराक 


2 वी &७ >« ६ ०६ 0 ० «5 


बॉ) >>) 
ब्च्द्.. ६) 


१ छः 


/0 5 & ७0 #७ ०८ |० ,७ .> 


विषय-सूची 
जीवन-साहित्य 
पुराने खेतमे नओ जुताओी 
साहित्य-सेवा 
साहित्योपासना 
साहित्यकी आजकी ओक कसौटी 
ब्राह्मी साहित्यकार 
सौन्दयका मे 
प्राचीन साहित्य 
पत्रकारकी दीक्षा 
जीवनविकासी संगठन 
रस-समीक्षा 
मेरे साहित्यिक संस्कार 
जीवन-संस्कृति 
संस्कृतिका विस्तार 
जीवन चक्र 
सुधारोंका मूल 
सुधारकी सच्ची दिशा 
संयमभे संस्कृति 
पंच महापातक 
खून ओर पसीना 
ओअशियाकी साधना 
वीर-धर्म 


पे 


१४ 


१६ 
२३ 
गण 
३३ 
४६ 
हर 
७६ 


प्र 
६३ 
€& ७ 
१७० 
१०४ 
१०६ 
९०८ 
११० 


११६ 


| 4] & >_१ # ० ७४ ९४ “७ 


ग़रीबॉकी दुनिया 
प्रतिष्ठाकी अस्प्रृश्यता 
अन्त्यज-सेवा 

मज़दूरोंका धर्मे 

श्रमजीबी बनाम बुद्धिजीबी 
धम्म-संस्क रण 


जीवित-अतिहास 


जीवित अतिहास 
शारदाका अदूबोधन 
जन्माष्टमीका अत्सव 
नवरात्रि 
वचिजयादशमी 
दीवाली 

वसन्त पंचमी 
हरिणोंका स्मरण 
गुलामों का त्योहार 


“१२६१ 


१२६४ 
१२७ 
१३१ 
२१३४५ 
१३६ 


१४५ 
१४७ 
१७६ 
१४७ 
१€६ 
श्ध्८ 
१७६ 
श्ज्प 
9८२ 


जीवन-साहित्य 


पुराने खेत में नई जुताओ 


ओक बूढ़े आदमीने अपनी मृत्युके समय अपने लड़कोंस कहा 
कि असके खेतमे कुछ गहराओपर धन गड़ा हुआ हे। लड़कोंने 
सारा खेत खोद डाला मगर वह धन न मिला | लेकिन अुस साल 
फसल अ्ितनी अच्छी ,आयी कि असके सामने गड़ा हुआ माल 
मिलता तो भी वह नगरण्य मालूम होता | गहरी जोताओका फल 
मिल गया । 

सामान्य लोग विचारक्षेत्रमें जबतक अपर-अपरसे ही हल चलाते 
है तबतक सामाजिक जीवन|प्राकृत और क्ञीण रहता है । जब- 
जब 'धीर' लोगोने आक्त बूढ़ेके लड़कोंकी तरह खूब गहराओतक 
स्फेदा है तब-तब विचार की अपूर्व फलल आयी है। श्रीकृरष्णने 
ओकबार असा ही किया था । असीसे भारतीय विचारसागरमे 
आअतना ज्वार आया | बुद्ध भगवानने असा कोओ भी प्रमाण 
मान लेने से अन्कार किया जो आत्मगप्रतीतिसे मिन्‍न हो, जिसके 
परिणामस्वरूप आये संस्क्रतिकी ज्ञानाग्निपर जमी हुआ राख 
झड़ गयी और आये विचार-राशि जगमगा अठी। फ्रान्सके 
डिडेरो और दूसरे विश्वकोप-लेखकोंने विचारक्षेत्रो खोदखाद- 
कर यह देख लिया कि मनुष्य-समाज कोनकोनसे तत्त्वॉपर 
आधारित है। और तब यूरप में क्रान्ति होकर आम-बर्ग स्वतंत्र 
है। गया । मार्टिन ल्यूथरने अपने समयकी धमे-व्यवस्थाको 
आग में फॉक दिया जिससे समाजधमेकी गंदगी साफ होकर 


रे जीवन-साहित्य 


स्वाभ।विकता प्रतिष्ठित हा गयी । अस तरह जब मनुष्य अंध- 
परंपराको फेक देकर छोटे माटे हरेक पदार्थसे 'कोडसि ? तश्मि- 
स्वयि कि वीयम ?! असा सबाल पूछनकी हिम्मत करता है तब 
धर्म-सस्करण होता है, जनतामे नया बल आ जाता है, विद्वाना 
को नयी दृष्टि प्राप्त होती है ओर झअिस हृष्टिका असर चौदह 
विद्याओं और चोसठ कलाओंपर पडता है । 

आज हिन्दस्तानसे अरसी तरहकी तत्त्वज़िज्ञासा, धर्म जाग्रति 
ओर कर्म-विचिकित्सा सुलग अठी है । प्रत्येक वस्तुका रहस्य हम 
खोजते है, जीवनका परम रहस्थ नये मिरेस जान लेते हैं और 
असे आचरणामें लाना चाहते है; नयी समाजव्यवस्था और नयी 
आचारविधियों द्वारा हम असे समाजमे दाखिल कराना चाहते 
है ओर यह नया प्राण लेकर हम विचारकी दुनियापर शुद्ध व 
साक्षिवक दिग्विजय ग्राप्त करना चाहते है । 

आज कृष्ण और शंकराचार्य, बुद्ध और महावीर, चैतन्य 
ओर नानक, मेसाया और महादी, सभी नये-नये अवतार लेनेवाले 
है, नय स्वरूप धारण करनेवाले है, शायद वे ओकरूप भी होगे, 
शायद अक ही व्यक्ति अनेक रूप पारण करेगा; क्योंकि हे 
असम आन्दोलित करनकी हिम्मत और कोशिश कर 
ग्हे हे । 


दर 


साहित्यसेवा 


में साहित्यसेवी नहीं हूँ; साहित्योपासक भी नहीं हूँ। हा 
साहित्यप्रेमी जरूर हूँ। मेने साहित्यका आस्वाद लिया है। 
असका असर मुमपर हुआ है। मेंने देखा है कि अल्कृष्ट साहित्य 


किक 


बुद्धिको भगलम बनाता है, भावोंकी सूक्ष्म बनाता है, अनुभवका 


कि 


साहित्य-सेवा 


शुब्बकर विशद करता है, धर्मबुद्धिको जाग्रत करता हे, हृदयकी 
बेदनाकों व्यक्त और ओजस्बी बनाता है, सहालुभूतिकी वृद्धि 
करता है ओर आनन्दको स्थायी बनाता हे । अस वजहसे 
 साहित्यके प्रति मेरे मनमें आदर है । लेकिन मेने अपनी निष्ठा 
साहित्यको समर्पित नहीं की है। साहित्यकों में अपना अिष्ट 
देवता नहीं मानता । साहित्यकों में साधनके तोरपर ही स्वीकार 
करता हूँ, ओर वह साधनके तोरपर ही रहे असा---अगर आप 
आभे माफ करे तो कहूँ कि--में चाहता भी हूँ। गोस्वामी तुलसी 
दासजीके मनमें हनुमानजीके प्रति आदर था लेकिन अनकी 
निप्ठा तो श्रीरासचन्द्रजीके प्रति ही थी। असी तरह मे चाहता 
हूँ कि हमारी अपासना जीवनकी ही हो। साहित्य तो जीवनरूपी 
प्रभुकी सेवा करनेवाले अनन्यनिष्ठ भक्तके स्थानपर ही शोमा 
देता है | वह जब अपनी ही अपासना शुरू करता है तब वह 
अपना धर्म भूल जाता है । मनुष्य अगर अपने ही सुखका विचार 
कर, अपनी ही सट्टलियतोंकी खोजके पीछे अपनी बुद्धि खचे कर 
डाल और अपने ही आनंदस स्वयं मशगूल हो जाय तो जिस 
तेरह असका जीवनविकास अटक जाता है और असमें विकृति 
पंदा होती है, असी तरह साहित्यके बार में भी होता हे। जब 
“केवल साहित्यके लिये साहित्य? का निमाण होता है, यानी लोग 
अब साहित्यकी,केवल साहित्यके तौरपर ही अपासना करते है 
तब शुरूमे तो यह सब खूबसरत दिखाओ देता है, विशेष 
आकर्षक लगता है, जब तक असकी पूर्व-पुण्याओ ख़त्म न हो 
तब तक असा भी महसस होता है कि असका बहुत विकास हो 
रहा है, लेकिन अंदरसे वह निःसत्त्व होता जाता है। साहित्यको 
असका पोषण साहित्यमेसे नहीं बल्कि जीवनमेसे, मनुष्यके 
पुरुषाथमेंसे मिलना चाहिये | साहित्यमेंसे ही पोपण अछ्न करने- 
वाला साहित्य कृत्रिम है, त्रह हमें आगे नहीं ले जा सकता ! 


५ जीवन-साहित्य 


अस तरहके कुछ कुछ संकुचित या तंग विचार में रखता 
हूँ। असलिये केवल साहित्य” के अपासकोंसे में डरता हूँ 
अनका देवता अलग है, मेरा देवता अलग । लेकिन साहित्यो 
पासक बहुत अदार होते है । हालों कि में साहित्योपासक नहीं हैँ,- 
फिर भी वह अस बातको स्वीकार करते है कि ' अविधिपूर्वकम ” 
ही क्‍यों न हो, लेकिन में साहित्यका यजन करता हूँ, और 
श्रद्धयान्वित' हूँ। अतः साहित्यके विपयमे अपने कुछ विचार 
आप लोगोंके सामने पेश करनकी ध्रृष्टता मे कर रहा हैं। आप 
सबकी अदारतापर मुझे विश्वास हे । 
मनुष्यके विचार, असकी कल्पनाओं, भावनाओ, भावुकताओ 
अ्रथवा भावुकताप्रधान अनुभव दूसरों के सामने परिणामकारक 
तरीकेसे व्यक्त करनकी शक्ति जिस वस्तुमें हे बह साहित्य है-- 
यह मेरी अपनी साहित्यकी परिभाषा हे। मुझे मालूम है कि 
तार्किक लोग ओेक क्षणमें असको छित्नभिन्न कर सकते है, लेकिन 
अपूर्ण मनुष्यकी बनायी हुओ परिभाषाओ अगर अपूर्ण हों तो 
उसमे आश्चर्य क्या ? जिसमें भावोंपर अनायास प्रभाव डालने- 
की शक्ति है बह साहित्य है । सांसगिकता यानी छूतपन साहिद्ये- 
का प्रधान गुण है । 
यह प्रभाव अच्छा भी हो सकता है ओर बुरा भी । भावनाओं 
मनुष्य-जीवनका लगभग सबंस्व होनेकी वजहसे अनपर जिस 
वस्तुका प्रभाव पड़ता है अस वस्तुकी तरफसे लापरवाह रहनेसे 
काम नहीं चलता। हवा, पानी, आहार वगैेरा शुद्ध रखनेका 
आह जिस तरह हम रखते है या हमें रखना चाहिये असीतरह, 
बल्कि उससे भी ज्यादा आग्रह हमें साहित्यकी शुद्धिके सम्बन्धमे 
रखना चाहिये। शीलकी तरह साहित्यकी रक्षा जहाँ की जाती है 
वहाँ जीवन पविन्न, प्रसन्न और पुरुषार्थी होगा ही। अच्चारण- 
शुद्धि, हिज्जोंकी शुद्धि, व्याकरणकी शुद्धि आदि ग्राथमिक बातोंसे 


साहित्य-सेवा ३ 


लेकर साहित्यके प्रत्येक अंग-्रत्यंगम शुद्धिका आग्रह होना चाहिये। 
लेकिन असमे ऋृत्रिमता न आये, बाह्याडंबर न आये, दंभ न 
आये, कमकांड न आये | 

निव्याज मुग्घता शुद्धिका ओक पहलू है और संस्कारिता 
दूसरा पहलू | दोनों तरहसे शुद्धिकी रक्षा की जाती है। लेकिन 
अगर हम शिथिलताके ही हामी बन जायें और हर तरहकी 
विक्रतिकों भी नजरअंदाज करनेको तेयार हो जाये, अगर 
सामाजिक जीवनमे सदाचारका और साहित्यमे शुद्धिका थोड़ा 
भी आग्रह रखनेका जो कोई प्रयत्न करेगा अुसके खिलाफ आवाज़ 
बुलन्द करके असे चुप करानेकी कोशिश करे तो अुससे समाज- 
का बेहद नुकसान होने वाला है। सामाजिक जीवनमें हो या 
साहित्यमे, शुद्धि रखने की जिम्मेदारी विशिष्ट श्रेष्ठ बगेकी ही 
होती है । पुलिस या अदालतोंके ज़रिये सामाजिक सदाचारका 
सर्वोच्चि आदर्श नहीं टिक सकता। साहित्यकी भी यही हालत 
है । समाजके स्वाभाविक अगुआ जब शिथिल हो जाते है, 
डरपोक बन जाते हे अथवा झुदासीन हो जाते है तब समाजको 
बचानेवाली कोओ भी शक्ति नही रहती । 

साहित्यकी प्रवृत्ति हमेशा समाजसेवाके लिये ही होती हा 
सो बात नहीं। मानसिक आनन्द, सनन्‍्तोष, कु मकलाहट या व्यथा- 
को प्रकट करनेकी, शब्दबद्ध करनेकी जो सहजप्रवृत्ति मनुष्यमे 
है असमेसे साहित्यका आअद्गम होता है। संगीतकी तरह साहित्य- 
का आनन्द भी मनुष्य अकेले-अकेले ले सकता हे, फिर भी तमाम 
यागृव्यापार सामाजिक जीवनके लिये ही है । साहित्यकी ग्रवृत्ति 
प्रधानतया अपने भावप्रधान मनन अथवा अुदगारोंको दूसरेमें 
संक्रान्त करनेकी अच्छासे हुआ करती है। अिसलिये यह कहा 
जा सकता हे कि साहित्य प्रधानतया सामाजिक वस्तु हे। 
जीवनकी सभी अच्छी चीजोंकी तरह सच्चा साहित्य आत्मनेपदी 
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भी होता है और परस्मेपदी भी । मनुष्यके सर्वाधि सदुगुर 
असके सामाजिक जीवनमेंसे पेदा होते हैं । और तो और, 
अनन्यनिरपेकज्ष मोक्षेच्छा भी सबके साथ आत्मौपम्य अनुभव 
करनेके लिये ही है, यानी असका प्रारंभ ओर अन्त सामाजिक : 
जीवनकी कृताथताके साथ ही है | साहित्यके बारेसे भी असा ही 
कहा जा सकता हे । जिस तरह गायनके साथ तंवूरकी आवाज 
सान लिया ही करती है अस तरह साहित्यके तमाम बिस्तारमें 
जनहितका, लोक कल्याणका सर कायम रहना ही चाहिय | जो 
कुछ अससे बिसंबादी होगा वह संगीत नहीं बल्कि मानसिक 
कोलाहल है। वह साहित्य नहीं बल्कि मानसिक जहर है | 
ओकबार हिन्दुस्तानक ओऔतिहासिक पुरुषोंकी सूचीमे मैन 
श्रीमद्भगवद्गीताका नाम भी जोड़ दिया था। “जिसके व्यक्ति- 
त्वकी छाप समाजपर अलग-अलग समयपर अलग-अलग ढंगसे 
पड़ती है और असलिये जिसके चिरंजीवीपनका अनुभव हमेशा 
होता रहता है वह है व्यक्ति अथवा पुरुष! असी परिभाषा की 
जाय तो हम यह मान सकते है कि भगवदूगीताको राष्ट्रपुरुष 
कहनेमे औचित्यका कोओ भंग नहीं है। साहित्यके बारेमे भी 
यही बात है । अक या अन्य प्रकारसे सामथ्ये ग्रकट करनेवाले 
व्यक्तिका हृदयसवबरव होनेके कारण व्यक्तिके प्रभावकी तरह अस 
व्यक्तिके साहित्यका भी प्रभाव हुआ करता है। अभु, मित्र या 
कान्ताके साथ साहित्यकी तुलना करनेवाले साहित्याचार्योनि यही 
बात दूसरे ढंगसे कही है। प्रभ! की जगह आज हम "गुरु! 
शब्दको अधिक पसन्द करते है। गुरु, मित्र और जीवनसहचरी 
तीनो संबन्ध पवित्र है, अदात्त है । साहित्यका बिरुद असा ही 
होना चाहिय | सामाजिक व्यवहार हम चाहे जिस आदमी 
को घरमें घुसने नहीं देते। चोर, शठ, पिशन या भुर्ज॑ंगकी 
श्रेणीके लोगोंको हम देहलीज़के अन्दर पेर नहीं रखने देते 
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स्प्रहित्यके अपर भी हमारी असी ही चोकी होनी चाहिये | अप 

विन्न मनुष्य चाहे जितना शिष्टाचारी क्‍यों न हो, असे जिस 
तरह हम अपने बालबच्चोंके साथ बगेर किसी रोकटोकके मिलनें- 
'जुलने नहीं देते असी तरह पापाचरणको अन्त जन देनेवाल 
माहित्यकों भी हमें अपने घर में घुसने नहीं देना चाहिये । घरसे 
बाहरके व्यवहारमे जहां सभी किस्मके लोगोंके साथ सम्बन्ध 
आता है वहां अच्छी और खराब बातोंको परखनेकी कला जिस 
तरह हम अपने बालकों को प्रदान करते हैं ओर ज्यादती करने- 
वाले मनुष्यको दूर रखनेकी सिखाते है असी तरह साहित्यमे भी 
दुष्ट साहित्यके हावभावोंमे न फेंसकर असे दूर रखनेकी कला 

हमें अपने बालकोंको सिखानी चाहिये 
लेकिन में जानता हूँ कि आजकी हवा अस तरहकी नहीं है। 

शिष्टाचारकी पुरानी बाड़े तोड़नेका ही प्रयत्न हमने शरू किया 
है । अनके स्थानपर नये आदशकी नयी मयादाओ तेयार करनेकी 

वात हमसे नही समी है। कृत्रिम या यांजिक बाड़ोंकी हिमायत 

भी नहीं करता । लेकिन समाजहदयमे कुछ न कुछ आदशे तो 
होना ही चाहिये और अस आदश की रक्षा करनेका आग्रह 
रखनेवाले समाजधरीण भी चाहिये। वे अगर अपना यह स्व- 
भावसिद्ध कुलब्रत छोड़ दें तो संस्कृति केसे टिक सकेगी ? संस्कृति 
तो अँगीठीकी अआगकी तरह जबतक हवा चलती है तभी तक 
टिकनेवाली चीज़ है । पुरुषाथें और जाग्रतिकी चौकीके बिना 
ओअक भो संस्कृति नहीं बची हे । संस्क्ृतिको प्रकृतिके अपर नहीं 
छोड़ा जा सकता । लेकिन आज तो ओऔसा लगता है कि मांनो हम 
सामाजिक अराजकता ही पसन्द करते हे । यह तो साफ जाहिर 
है कि पुरानी ब्यवस्था अब नहीं टिक सकती, न टिकनी भी 
चाहिये। लेकिन पुरानेकी जगह नयी व्यवस्था रचनेके लिये 
आवश्यक ग्राणबल हमारे समाजमें होना चाहिये। कानूनके 
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अंकुशकी बात में नहीं करता | में तो असा ही मानता हूं «कि 
साहित्यपर कानूनका अंकुश कमसे कम होना चाहिये। सदाचार- 
की सर्वोच्च कोटिका विचार करके कानून नहीं चलता । कानून- 
की आंखें स्थूल होती हैं, जड़ होती हैं और अुसके आपाय असं- 
स्कायी होते हैं | साहित्य पर अंकुश होना चाहिये लोकमतका । 
लोकमतका के मानी है संस्कारी, अदार, चारित्र्यवत्सल समाज- 
धरीणशोंका । असा कुछ करने के लिये आजका समाज तेयार नहीं 
है यह मुझे मालूम न हो सो बात नहीं । लेकिन यह कहना ही 
पड़ेगा कि अससे समाज अपना ही नुकसान कर लेता है। 'नेका 
मुनियस्य बच: प्रमाणम्‌!? अस दलील की आड़ में हम सारी 
मयादाओंका छेद अड़ाना तो नहीं चाहते 

साहित्य है कलाका ही ओक विभाग । असलिये कलाके नियम 
असपर भी लागू किये जाते हैं । कलाके लिये ही कला है, कला 
कभी भी किसी बाह्य बस्तुके अंकुशको स्वीकार नहीं करेगी--असा 
कहनेवाले केवल-कलावादी लोग नीतिके अंकुशका हमेशा मज़ाक 
अड़ाते आये हैं। स्वात्मनि अब समाप्त महिमा? अिस वरहकी 
यह कला देखते-देखते निरगंल, स्वार्थी बन जाती है। और स्वार्थ 
के साथ सत्त्व कब टिका है ? 37६ [07 370'5 52६९ ( कला 
कलाके लिये) की परिण॒वि 27४ ई0०7 (7८ 27080'8 89९ 
( कला कलाकारके लिये ) में हो जाती है । 

मेरा यह आग्रह नहीं हे कि कल्लाको नीतिका अंकुश स्वीका- 
रना ही चाहिये। लेकिन असका कारण अलग है। साहित्यके 
पास असका अपना गांभीये, अपनी प्रसन्‍नता और पवित्रता क्‍यों 
न हो ? हास्य-विनोद ज्मन तीनोंका विरोधी तो नहीं है । अतना 
ही नहीं बल्कि वह अन तीनेंको अज्च कोटिको पहंचाकर दिखाता 
हे | अगर साहित्य स्वधर्मका पालन करे तो अस नीतिका अ्रंकुश 
स्वीकारना न पड़ेगा। साहित्य जब हीन अभिरुचिके या कला- 
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शक्त विलासिताके शराबखानेमें जा पड़ता है तब नीतिको लाचार 
होकर असे वहांसे अठाकर घर लाना पड़ता है। स्वराज्यमें या 
सुराज्यमें सदाचारी और स्वयंशासित नागरिकॉंको नगर-रक्षकोंसे 
डरनेका कोओ कारण नहीं रहता । 

लेकिन कला और साहित्य ओक ही वस्तु नहीं हे। सुन्दरता 
* साहित्यका भूषण है न कि स्वस्व । साहित्यका सर्वस्व, साहि 
त्यका प्राण ओजस्विता है, विक्रमशीलता है, सच्त्ववृद्धि हे। 
जीवनके विविध ज्षेत्रोंम पौरुषकी वृद्धि करनेमे ही साहित्यकी 
अन्नति रही है । 

क्या विषय-सेवन समाजम अतना क्षीण हो गया है कि 
विज्ञास-प्ररक साहित्यके द्वारा असे अत्तजन देनेकी आवश्यकता 
अत्पन्न हुओ है ? समाजकी तरह साहित्यको भी देहधारीके 
नियमोंके बश होकर अच्च-नीच स्थितियां भुगतनी पड़ती हैं। जब 
समाजका सम्परण अत्कषे हो चुका हो, असके कारण आनेवाली 
समृद्धि भी थक गयी हो, तब भले ही समाज विलासितामें ड्ूबकर 
स्ेस्व खोनेको तेयार हो जाय; लेकिन जब पतित समाज 
सानवजातिपर आनेवाली सभी आपत्तियोंका दुर्देवी संग्रहस्थान 
बन गया हो, करोड़ों लोग भूखसे या निराशासे तड़पते हों, पुरु- 
पार्थका जहां तहां भाटा ही दिखाओ देता हो और बरसातके 
दिनोंकी काली रातकी तरह चारों ओर अज्ञान फैला हआ हो 
असे वक्तपर तो हृदयकी दुबलता बढ़ानेबाला, नामदे वासनाओं- 
को खूबसूरत करके दिखानेवाला और अनेक हीन वृत्तियोंका 
बचाव या तरफदारी करनेवाला ह॒त्यारा साहित्य हम पैदा न 
करे । चढ़नेसे पहले ही पड़नेकी तेयारी कैसी ? 

सिंहासनबत्तीसी और बेतालपश्चीसीके वातावरणसे हम अभी 
कहीं बाहर निकले हैं, तो फिर श्रुसी वातावरणका सधरा हुआ 
और आडंबरपरो संस्करण निकालकर क्या हम चढ़ सकते हें ? 
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दुगु णका कलेबर भले ही सुन्दर हो, अुसकी पाशाक भले ही 
प्रतिष्ठित हो, अतने भरसे वह कम्म घातक साबित नहीं होता 
बल्कि वह ज्यादा खतरनाक हो जाता है । 

अपनी समाज-व्यवस्थाकी सुन्दरताका हम चाहे जितना 
बखान कर, मगर अससे आज अंक त्रटि स्पष्ट दिखाओ देती 
है। ओक जमाना था जब हम सब संस्कृतमे ही लिखते 
असलिये हमारे ग्रोढ और ललित विचार सामान्य समाजके 
लिये दुष्प्राप्य थे । लेकिन अस वक्त संत-कवि और कथा-कीतेन- 
कार वह सारा कीमती माल अपनी शक्ति के अनुसार स्वभाषाकी 
फुटकर दुकानोंमें सस्ते दाम बेचते थे। मुगल-कालमे अदृ की 
प्रतिष्ठा बढ़ी ओर अरबी, फारसी भाषाओसे कवियोंको प्रेरणा 
मिलने लगी। अंग्रेजी जमाना शुरू हुआ और अपनी सारी 
मानसिक खराक अंग्रेजीसे लेनेकी हमे आदत पड़ गयी। असका 
अच्छा और बुरा दोनों तरहका असर हमारी मनोरचनापर पड़ा 
है; साहित्यपर तो पड़ा ही है। आजकलके हमार अखबार ओर 
मासिकपत्रिकाओं नये जमानेके विचार फुटकर भावसे बेचनेका 
काम करने लगी है। लकिन अन तीनों युगोंमे गरीब श्रणीक 
लोगोंके लिये, देहातियां ओर मजदूरोंक लिये, स्त्रियों ओर वालकों- 
के लिये विशेष प्रयास नहीं हुआ हे। अशिक्षित समाजम भी 
अनका सामाजिक ग्राण बहत कुछ साहित्यका ,निर्माण करता 
है । हमारे संस्कारी देशमे साधुसन्तोंकी कृपासे अममे कुछ वृद्धि 
हुआ हो तो अससे आश्रयान्वित होनेका कोओ कारण नहीं । 
लेकिन ज्यादातर मध्यम श्रेणीका ही विचार हम हमेशा करत 
आये है। हम यह भूल गये है कि गरीब लोगोंका जीवन सन्तोष- 
मय, आशामय और संस्कारमय करना हमारा धार्मिक कतेव्य 
है। कुछ अनीगिनी कहानियोंको छोड़ दें तो हमारी कहानियाँ 
और अपन्यासोंमे गरीबोंके करूण काव्यमय ज्ञीवनका विचार: 
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भी नहीं होता । पुराणकारोंने जिस तरह अमृत, अप्सरा और 
ओध्यासे भरे हुए स्वरगंकी कल्पना की, अस तरह आजकलके 
अपन्यासकार असेही किसी बकार आदमीकी कल्पना करते हैं 
जो बकील-बेरिस्टर हुआ हो, जिसने विलायतका सफर किया हो 
या वसीयतनामेसे जिसको खूब पैसा मिला हो और असके 
आत्माने संतुष्ट! निरर्थक जोवनका सबिस्तार वणेन करते हे । 
जातिभेद हमारे मनोरथोंमे भी अतना भरा हुआ है कि मध्य 
श्रेणीके बाहरकी दुनियाका हम नहीं देख सकते । बिलकुल गरीब 
लोगोंका जीवन हमे दयापातन्न किन्तु रहस्यशन्य लगता है 

असपके अस बारहसींगकी तरह हम सिरपरके सींगोके गरूरमे 
अपने पतल पैरांका तिरस्कार करने लगे है, या तिरस्कार करने 
जितना भी ध्यान हम अनकी तरफ नही देते। कम और पुन्जन्म- 
के सिद्धान्तका आश्रय लेकर हम अपने अनाथद्रोहकों ढेंक लेते 
है, अनाथोंकी सेवा तो दूर रही, अनका स्मरण तक हम नहीं 
करते | अंग्रेज़ कवि हडके 5078 ० ४7९ 80975 ( कमीजका 
गीत ) की बराबरी कर सके ओऔंसा मौलिक काठ्य क्‍या किसीने' 
लिखा है ? असपके अस बारहसींगेकी जो हालत अन्तम हुओ 
वही हालत हमारी हमेशा होती आयी है। और अब तो विनाश- 
की घटाओं सिरपर मंडरा रही हे । हमारा लोकप्रिय साहित्य 
हमारी सामाजिक स्थितिका सचन करता है। जो कुछ दिलमे 
होगा वही होठोंपर आयेगा न ? गरीबोंकी मुश्किल कौन-कोनसी 
है, अनका दर्दे-दु.ख क्‍या है, अनके सवाल कितने पेचीदा और 
विशाल है अन सब बातो पर ज़िम्मेदारीके साथ विचार करके 
असली सवाल हल कर सके ओऔसी योजना जब होगी तभी 
गरीबोंके दिलाँमे कुछ आशा पेंढा होगी न ? जिसकी हम अरन 
चुराते है असीको अगर दानमे छोटीसी सओ देते हों तो उसे 
लेते समय लेनंवालेके दिलमे कैसी भावना झुत्पन्न होगी ? हमारा 
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साहित्य अगर हमें अपना युगधर्म न बताये और अस प्र्मका 
पालन करनेकी प्रेरणा हमें न दे तो वह अन्य सब प्रकारसे सरस 
होते हुओ भी असे विफल ही कहना चाहिये । 

गरीबोंकी बाहर रखनेके लिये जिस तरह हम किवाड़ बन्द 
करके खाना खाते हैं और पंक्तिसेद का प्रपंच रचते है असी 
सरह हमने साहित्यकी विशिष्ट कठिन शेलियॉकी अपनाकर ज्ञान- 
की प्याअ में जातिभेद पैदा किया है। श्रदात्त, अन्नत विचार 
शाम जनताको जिस आसानीसे मिलने चाहिये वह नहीं मिल 
सकते । हमारे साधुसन्तोंने गरीबीका त्रत ले लिया था, अिसी 
लिये वे गरीबोंकी सेवा कर सके ओर गरीबोंके लिये प्राणपरो 
साहित्य लिख सके । हिन्दुस्तानकी सबसे बड़ी ताक़त असकी 
जन-संख्य। है। लेकिन हमने गरीबोंका द्रोह करके असी बलको 
भाररूप बना दिया है । जबतक हम गरीबोंके लिये साहित्य न 
लिखंगे, हज़ारों की तादाद में बाहर निकलकर गरीबॉको हमारा 
अतिहास ओर आजकी -हमारी स्थिति, हमारा काव्य और 
हमारा धर्म तथा असकी खूबियां न समभझाओगे, अपने जीवन 
पुर जसमी हुआ राख हटाकर असे प्रदीप्त करने की प्रेरणा न देंगे 
तब तक हमारा साहित्य पांडुरोगी ही रहेगा । 

साहित्यकी अन्नतिके लिये तैयार होनेवाली योजनाओं मे 
कोष और सन्दर्भग्रन्थ, अतिहास और विवेज्नन, पाख्यपुस्तकें 
ओर प्रमाशअन्थ, परिषदें और समितियां--बहुत कुछ बातें होती 
हैं। वह सब छोड़कर साहित्यके अद्धारके लिये गरीब जनताकी 
सेवा करने की सूचना में कर रहा हूं यह देखकर - कुछ लोगोंको 
असा लगेगा कि में साहित्य-मंडलको समाजसुधार-परिषद्‌ सम- 
भनेकी भूल करके बातें कर रहा हूं। मुकपर यह अलजाम भले 
ही लगाया जाय लेकिन में तो निश्चित रूपसे यह मानता हूं कि 
पेड को जिस तरह प्रधानतया जमीनमें से ही पोषण मिलता है 
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अस तरह साहित्यका पोषण समाजमें ही है । मानवता और 
धर्मतिष्ठा मे से ही हमारा साहित्य समृद्ध होनेवाला है असमे 
मुझे तनिक भी शक नहीं है। 

अल्लिखित आजकलकी योजनाओंको में नीचा दिखाना नहीं 
चाहता | अनमे यथा-शक्ति भाग भी लेना चाहता हूं । लेकिन 
असली बातको भूल जानेसे काम न चलेगा । 

जहां पुरुषार्थ की कमी हो जाती है और जीवनमे शिथिलता 
आा जाती है वहां साहित्यके बरेमे अल्पसन्तोष और रसिकताका 
छिल्ललापन स्वाभाविक रूपसे आ जाता हैे। आज हम महाकाव्य 
नहीं लिख सकते, हमारी प्रतिभा चौदह पंक्तियां किसी तरह 
पूरी करनेसे पहले ही सूख जाती है--जिस तरहकी आलोचना मे 
नहीं करना चाहता । काव्यकी लम्बाओ-चोड़ाओपर मे अधिक 
जोर देना नहीं चाहता। लेकिन हमारे काव्यविषय अत्त'ग अथवा 
गंभीर नही हुआ करत, हमारे काव्यविवेचन सबेकष और अत्कट 
नहीं हुआ करते असी आलोचना में जरूर करूँगा । 

साहित्य तो ज्यादातर व्यक्तिगत प्रयास ही है । चह जब तक 
गंभीर और दीथधे अ॒द्योगके परिणामरूप न होगा तब तक छिछला 
ही रहेगा | औश्वरने असाधारण ग्रतिभा प्रदान की हो तो भी 
वह शक्ति बीजरूप ही होगी । मनुष्यको कमसे कम मालीका काम 
तो औमानदारीके साथ करना ही चाहिये। साहित्यमे सहयोग 
के साथ काम किये बिना भी न चलेगा । सहयोगके लिये जो 
सद्गुण आवश्यक है अन्हे अपनसे लाये बिना अब एक कदम 
भी आगे बढ़ना मुश्किल है | सिद्धान्तका आग्रह, स्वभाव-भेदको 
नजरअन्दाज करनेकी शक्ति, तफसीलमें अतरनेकी कुशलता और 
अक ही संकल्पसे लम्बे अरसे तक चिपके रहनेकी दृढ़ता--खिन 
सामाजिक सद्गुणोंका विकास अगर हम न करेगे तो हमारे 
हाथों कुछ विशेष साहित्यसेवा हो ही न सकेगी | 
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यह तो हुआ साहित्यकी सेवा | किन्तु सच्चे साहित्यका 
निर्माण तो जनताके पुरुषार्थंका ही फल है । 'कारभार (कारोबार) 
में दखल देनेकी अजाजत न होगी तो करभार भी नही दिया जा 
सकता ।” अस जगविख्यात सूत्रके पीछे सिफ मापासौष्ठव 
अनुप्रासकी लज्नत नही है। अससे लज्ञतकी अपेतज्ता अमरिक्रन 
जनताका पुरूपार्थ ही प्रमुख बस्तुहे । साहित्यकी अन्नति जनता 
की अन्नतिके साथ ही होती है | आपके जिलके किसानोंने गुज- 
शती भाषास जो वृद्धि की हे बह अपनी ढो-चार परिपे भी न 
कर सकेगी । हमने वल्लमभाञओके हाथों अपना सिर सोंपा है ने 
कि नाक |! अस वचनपर गुजराती जनताको हमेशा नाज्ञ रहेगा। 
हमारे खर्चेसे बन्दूक ओर तोपें रखते है सगर कभं। दिखाते भी 
नहीं । हमारे बालबच्चोंको बन्दकों ओर तोपोंका मजा! चखवायेगे 
तो हमारी ओलाद तो सुधरेगी ।” यह ओक ही वाक्य गुजराती 
भाषाको वीयेशाली बनानेके लिये काफी हे । साबरमतीके किनारे 
गांधीजीने और बारडोली के खेतांमे वक्ञभभाओने जिस भापाका 
गढ़ा है बह भाषा अपनी स्वाभाविकतासे ही धीरोदात्त और 
प्रौद् बनी है। साहित्य तो जनताके पराक्रमका प्रसाद है। बूढ़ा 
मिशनरी टेलर हमसे कह गया है, * यथा भाषकस्ततथा भाषा? | 
साहित्यकी अज्नति करनी हो तो अपने जोवनकोा अन्नत करो। 
साहित्य जीवनकी छाया है, जीवनकी सुगंध 
ई 


साहित्योपासना 
कोओ परीक्षामें पास हो जाय, किसीक घर लड़का पेदा हा, 
किसीका | आ 3 8 किसीको हक 
किसीका बिछुड़ा हुआ साओ फिरसे मिल जाय, या किसीको 
ता० १४-६-२४० को सूरत-साहित्य-मंडलके वार्षिक उत्पव के 
अवसरणर दिया हुआ भाषण । 


साहित्योपासना १४ 


लाटरीमे अनाम मिल जाय तो अस खबरका तार लानवालेको 
वह कुछ न कुछ अनाम देता है | सालिक को तारका महत्व 
जितना अधिक होगा अतनी मात्रामे तार लानेवालेके विषयमे 
ओक प्रकारकी अपकार-बुद्धिसी असके सनमे रहती है । और 
असलिये अच्छा-ता अनाम देकर अल अपकारको पूर्ति करने- 
की कोशिश करता है | असलमे देखा जाय तो तार लानेबालका 
अपकार केसा ? तारका मजमून बनानेसे असका हिस्सा थोड़ा 
ही हुआ करता है ? मनिआडर या पारमल लानेबाले डाकियेको 
हालत भी असी ही है । 
फिर भी आनन्दमूढ़ होना मनुप्यका स्वभाव है। लेकिन 
'झिस सनुष्यस्वभावक कारण अनाममे मिला हुआ पंसा जेबसें 
डालनेवाला ड|किया अगर अपनी ही बड़ाओ महसूस करने लग 
जाय तो असके जैसा मूरख वही है। 
भ्यापककी कुर्सीपर बैठकर विद्याथियाके सामने सन्दर 
साहित्य परासनेका काम जो लोग करते हैँ अनके प्रति भी असी 
तरहकी कृतज्ञताबुद्धि विद्यारथियोंके मनमे रहा करती है | साहित्य- 
ज्षेत्रम अच्छे-अच्छे फल चुननेमे अध्यापककी कुशलता, सदमभिरुचि 
ओर विद्यार्थीका कल्याण समभनेकी सदूबुद्धिअन सब बातोंको 
महत्त्व है अससे कोआ शक नही | लेकिन अगर अध्यापक ओऔसा 
गये करेगा कि अन परिपक्व साहित्यफलोंको मानो असीने जन्म 
दिया है, तो असका वेसा करना हास्यास्पद होगा 
असा मानना, कि हमे जिस वस्तुसे आनन्द हआ असी 
बसस्‍्तुका हमार कहनेस-आस्वाद लकर दसरा आदमी अतना ही 
आनंदित हो जाय तो बेसा फरके असने हमारे आनन्दको दुशुना 
बनानेमें मदद दी--यह असीका हमारे अपर अपकार है, शायद 
डीक होगा । 
जो हो, दुनियाकी तरफ देखनेकी दृष्टि और जीवनको अन्नत 
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बनानेका मांगे जिस साहित्यमे विशद और सभग ढंगसे व्यक्त 
हुआ हो वह साहित्य सिर्फ पढ़कर रहने देनेके लिये नहीं है 
बल्कि अम्ृतमय रसायनकी तरह असका विधिपुरःसर आदर- 
युक्त सेवन करना पड़ता है। परन्तु जो अक बार साहित्योपजीबी 
बन जाता है असे घी या खीर परोसनेकी दर्वी (चमची) की तरह 
सिर्फ परोसनेका आनन्द लेकर ही बेठे रहनेकी आदत पड़ 
जाती है । और वह असी बातका विचार करता रहता है कि 
वह मिठाई किस तरह लोगेके सामने परोसनेसे परोसनेवालेको 
मिलनेवाली वाह-वाही असे मिले। यह दर्वीत्रत निष्काम हो 
या सकाम, जीवन को उन्नत करनेवाला तो हरगिज् नही है। 

साहित्य-अच्च साहित्य-असलमे देखा जाय तो हृदयमे 
आभिजात्य अत्पन्न करनेका और जीवनको अन्नत बनानेका 
ओक साधन-मात्र है। साहित्यका केवल प्रचार करनेकी अपेक्षा 
असे हजम करके, अपना जीवन अन्नत करके, सेवाद्वारा अस 
जीवन की सुगन्धि फैलाकर समाजको और अपनेको कृतार्थ 
बनाना चाहिये। अंसी सेवा करते-करते हमको भी किसी दिन 
सरस्वती वैखरीका अपयोग करनेका मौका मिल जाता है और 
हमारे हाथरस या मुखसे प्रसन्‍न साहित्यका निर्माण होता है। 
अस ढंगसे होनेंबाले साहित्यका प्रचार अपरिहाये, सहज और 
शुभ-परिणामकारी होता है । 

अच्छा साहित्य देखकर मनमे सिफ्फे परोसनेवाले की व्ृृत्ति 

जाग्रत नहीं होनी चाहिये, बल्कि 'अष्टे: सह अुज्यतां! की 

प्राचीन आज्ञाके अनुसार या सामाजिक मनोवृत्तिसे असका सेवन 
करके अष्टमित्रेके साथ अपना जीवन अन्नत और परिपुष्ट करने 
की तरफ ही हमारा कुकाव होना चाहिये | 

यहां तक किये हुओ विवेचनमे कोओ असाधारण बात कही 
हो सो बात नहीं। लेकिन परोसनेकी वृत्तिका दोप आजकलके 
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अध्यापक, लेखक, प्रचारक, कवि और पत्रकार सबमे बहुत बढ़ 
गया है और जअिसलिये साहित्यका सेवन करके साधना द्वारा 
असे हज़म करके जीवन को अन्नत बनानेकी ओर अतनी 
लापरवाही होने लगी है कि अक्लमंद लोगोंको भी यह छोटीसी 
सूचना करने की जरूरत पैदा हो गयी है 

कोओ भी ग्रंथ पढ़ते वक्‍त प्रंथकारकी ब्रत्ति और दृष्टिबे 
साथ तदाकार होकर पढ़ना चाहिये। लेकिन ग्रन्थके बारेमें कभी 
प्रामाण्यबुद्धि अत्पन्तन नहीं होने देना चाहिये। ज्ञान चाहे 
जहांसे, चाहे जैसा मिले तो भी वारतम्य बुद्धि तो अपनी ही 
होनी चाहिये। श्रत्येक ग्रन्थका कालिक, देशिक और वैयक्तिक 
(व्यक्तिगत) संस्करण करना ही पड़ता है। यह जो कर सकता 


है असीका वाचन सफल और ऋृताथे होता है । 
दिडलगा जेल, १६३२ 


४ 


साहित्यक्की आजकी अंक कसौटी 


संस्कारी लोगोंका पक्ष लेकर राजा भतृ्‌ हरिने साहित्य, संगीत 
ओर कलासे विहीन लोगोंकों बे-सींग-ओर-पू'छके पशु कहा है । 
यह लिखते समय भत्‌ हरिके मनमे साहित्यके बारेमे कितना 
अप था खयाल होगा ! आजकी प्रथाके अनुसार अगर हमने अस 
साहित्य-स्वामीसे पूछा होता कि “आपकी साहित्य की परिभाषा 
क्या है ?? तो तुरन्त ओक वाक्यमे असने कह दिया हं।ता, 
नरपशुको जो पुरुषोत्तम बना सकता है वह साहित्य है।? 
भत हरिका अ्रेकान्ततो निःस्प्रह” पंडित न लोभ या कीर्तिसे 
ललचायेगा, न राजा से भी डरेगा। ओसे ही मनुष्योंको हम 
साहित्यवीर कह सकते हैं । 


श्८ जीवन-साहित्य 


साहित्य देवी शक्ति है । अस शक्तिके बलपर निधेन मनुष्य 
भी लोकप्रभु बन सकता है और महान्‌ सम्राट भी राजदंडसे 
जो कुछ नहीं कर सकते असे शब्दशक्ति द्वारा आसानीसे 
साधता है । राजाको तनख्वाह देकर अपने यहां प्राणन्राशप्रवण- 
मति” हृदयशून्य सिपाही रखने पड़ते हे । लेकिन साहित्यसम्राटके 
पास सहृदय सज्जनोंकी स्वयंसेवी फोज हमेशा तैयार रहती है। 
सच्चा साहित्यवीर यह नहीं कह सकता कि फलां चीज मेरे लिये 
अशक्य” है। साहित्यकी दीक्षा लेनेके बाद असे तो प्रत्येक न्याय्य 
ओर धम्ये काये अपना ही समझना चाहिये । सुखी लोग फुरसत- 
के वक्त समय बितानेके लिये कुछ अच्छासा साहित्य पढ़ना 
चाहते है। असकी पूर्ति करनेसे और भाषा सौन्दर्यके नये-नये 
प्रकार अत्पन्न करनेसे साहित्यकी सेवा हो गयी ओऔसा कोओ न 
माने | लोगोंमे अत्साह पेदा करना, लोगों की शुभवृत्तिको जागृत 
करना, और सरस्वतीके प्रसादसे लोगोंका धर्मतेज प्रज्वलित 
करना साहित्यकारका काम है। सिफे जनरंजन करना, लोगोंमें 
जो-जो वृरत्तियां अत्पन्न होंगी अन सबके लिये पयाप्र आहार दे 
देना साहित्यकारका धंधा नही है। असे लोगोंमे मे नही हूँ? 
कहकर भतृ हरिने गाया था:-- 
ज्ञ नटा न विटा न गायका न परद्राह-निबद्ध-बुद्धयः” अत्यादि। 

सौन्दर्यके साथ अगर शील हो तभी बह शोभा देता है 
साहित्यके साथ सात्विक तेज हो तभी वह भी कृताथ होता है। 

हमारे ज़मानेमे मानवताकी कसौटी करनेवाला ओके बड़ा 
सवाल हमारे सामने खड़ा है प्रत्येक मनुष्यको वह कसता है-- 
शजसेवकको तथा जनसेवकको, धमाधिकारियोंको तथा अर्थाधि- 
कारियोंको, हिन्दुओंको तथा औरोंको । जिस तरह खेतोंमें, हमारी 
धरुणाओंमे अस्पृश्यता घुस गयी है, वह जबतक जड़मूलसे निकल 
न जायेगी तबतक हमको शान्ति मिलनेवाली नहीं है। 
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राजनैतिक पुरुष कमर कसकर असके पीछे पड़े है। सामा- 
जिक रूढ़ियोंके विषय॑ मे अदासीन रहनेवाले हमारे साधुसन्तोंने 
अस अस्पृश्यताको बदनाम करनेके लिये अपनी प्रासादिक 
बाणीका प्रयोग किया है । महाराष्ट्रमे वैश्योंमे तुकाराम, और 
ब्राह्मणोमें गहस्थाअ्रमी ओकनाथ और बत्रह्मचारी रासदास अस्पृ- 
श्यताको बदोश्त न कर सकते थे । गुजरातमें ज्ञानी संत अखो 
ओर भक्तशिरोमणि नरसेया अस्पृश्यता को दूर करनेके लिये 
धर्मेवीरकी तरह लड़े हैं। आजके जमानेमे श्रद्धामू्ति श्रद्धानन्दजीका 
बलिदान भी असीलिये हुआ है। साहित्य-बीरोंको भी आज 
अपनी शक्ति--शक्तिसवेस्व--असी धमकायेमे लगानी चाहिये । 
अस्पृश्यतानिवारण हमारा युगधर्म है। अससे पहले कि हम मर 
जायें, अस्प्रश्यता मर ही जानी चाहिये। वरना सनातन धमके 
भी टिकने की आशा नहीं है । 
अब देखना है कि आजका साहित्य अिस ओक वीरकमेकी 
सफलता के लिये क्या-क्या करनेको तैयार है । 
“-सन्‌ १६२६ 


रे 


ब्राह्मो साहित्यकार 


अस विशाल विश्वमे हमारे लिये जीवनसे श्रेष्ठ कोओ भी 

वस्तु नहीं है । हम जो कुछ देखते या सुनते है, जो कुछ हमारे 

मनसें या अनुभवमे आता है वह सब जीवनके क्षेत्रमें आ ही 

जाता है । कल्पना-र्ृष्टि और आदशे-संष्टि भी जीवन-जगतके 

दो खंड ही है और अज्ञात अनन्त तो जीवन-जगतका क्षितिज 
कऋद्दा जा सकता है। 

ओर मरणको क्या हम जीवनतक्षेत्रके बाहरका समभेंगे ? 


२० जीवन-साहित्य 


नहीं, हरगिज्ञ नहीं। मरण भी जीवन हीकी अंक अत्कृष्ट 
विभूति है | जीवनमे जो कुछ अपणोे रह जाता है वह मरणमें 
पणे और कृताथे होता है । मरण के बारेमें हम ज़रूर कह 
सकते 
येथे नाही काली कोणाची निरास | आल्या याचकास कृपेविशीं ॥ 
( यहां तो चाहे जो याचक आ जाय, असके कभी निराशा 
नहीं हुआ करती । सबके अपर असकी ओकसी ही कृपा रहती है।) 
दिन और रात मिलकर जिस तरह पूरा दिन एक होता है 
असी तरह जीवन ओर मस्र॒त्यु दोनों मिलकर सम्पूण जीवन 
होता है । दिनके वक्त सब्वेत्र सफेद अँधेरा फेला होता है और 
खसलिये हम सिफ ओक सूर्य और ओक प्रथ्बी तक ही देख सकते 
है। रातके वक्त काला निर्मल प्रकाश चारों ओर फैल जाता है 
जिससे आकाश खुला हुआ दिखाई देता है, विस्तृत मालूम होता 
है, अस प्रकाशमे हम अनेक प्रशथ्वियोँ और अनन्त सूर्य देख 
सकते है। रात्रिका बैभव दिनके वैभवकी अपेक्षा कओ गुना 
अधिक होता है और असीलिये अनन्त सूर्योके दर्शन ओक साथ 
होते हुओ भी हमे अनमेसे किसीका भी ताप सहना नहां। पड़ता | 
अनन्त कोटि सूर्य अकत्र चमकते है, फिर भी वह हमे शान्ति ही 
प्रदान करते है । 
जिस तरह मनुष्य अपने बचपनमे स्कूलमे बहुतसे सबक 
सीखता है और बड़ा होनेपर व्यापक जीवनमे अन्हे अपयोगमें 
लाता है या प्रयोगशालामे छोटे-छोटे प्रयोग करके बादमे लोक- 
व्यवहारमे अन प्रयोगोंका विस्तार करता है, असी तरह हम 
अपनी सारी आयुमे जो व्यक्तित्व और अध्यात्म आत्मसात्‌ करते 
हैं असीको मरणके द्वारा व्यापक और बृहत्तम बनाते है। असी- 
लिये औसा कहा जाता है कि मरण तो जीवनका नया और 
अत्कृष्ट संस्करण है। जीवन और मरण मिलकर जो ओक 
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ब्रहत्तम वस्तु बनती है असीको ब्रह्म कहा जाता है । अससे अलग 
कुछ ' भी नहीं, अससे अच्च कुछ भी नहीं। अनन्तसे आधिक 
अच क्या हो सकता है ? अनन्तकी ओर देखनेके पहलू अनन्त 
होते है, लेकिन मूल वस्तु तो अकमेवाह्वितीयम” ही है । 

3“कार प्रणव जिस तरह परत्रह्मका वाचक है असी तरह 
साहित्य भी जीवनका--सम्पूर्ण जीवनका--वाचक हो सकता है। 
अतनी बड़ी प्रतिष्ठा साहित्यकी है। लेकिन असकी साधना 
अत्यन्त सावधानीसे, अचित ढंगसे होनी चाहिये। जिस तरह 
मूर्तिकी प्राशप्रतिष्ठा करनेके बाद ही असे देवत्व प्राप्त होता है, 
असी तरह साहित्यकी प्राशग्रतिष्ठा करनेके बाद ही असे प्रणव- 
पूज्यता और वाचाशक्ति प्राप्त होती है। प्राशप्रतिष्ठा करना ओक 
देवी विद्या है, अमर-कला है । यह विद्या, यह कला जिसने प्राप्त 
की है औसा कवि शायद ही मिलता है, कविका नाम धारण कर 
मुर्गकी तरह छाती निकालकर अधर-अधर भटकने-वाले पामर 
जीव अनेक है | अनकी तो हम बात ही छोड़ दे । 

प्रतिभाशाली चित्रकार सृष्टि-सोन्दर्यको चित्रित कर असे 
स्थायी बनाता है। यों तो सपष्टि-सोन्दय हम अपनी आंखे देखते 
ही है, असे चित्रबद्ध करनेकी क्‍या ज़रूरत ? ज्यादा से ज्यादा 
ओकाध छाया-चित्रकार-(फोटोग्राफर)-की मदद ले तो काफी है । 
लेकिन चित्रकारका कार्य तो कुछ ओर ही है । वह यह सिखाता 
है कि प्रकृतिका सौन्दय ऑखसे नही अपितु हृदयसे केसे देखना 
चाहिये। प्रत्येक सष्टिकी जगह वह प्रति-सड्टिका निर्माण करता 
है। असकी बनायी हुओ अस नवीन सृष्टिका जीवनमे अन्तभाव 
होनेपर भी वह साफतौरपर जीवनसे अलग ही दिखाओ देती 
है, और नित्यके अनुभूत जीवनपर कुछ और ही अलौकिक प्रकाश 
डालती है । चित्रकार की प्रतिभा अन्तबाह्य विश्वकों हृदयस्नोतमे 
शराबोर कर रसस्निग्ध बनाती है। असीलिये तो रसिकों की 


श्र जीवन-साहित्या 


इृष्टिमें चित्रकार तीथरूप बन जाता है। खिंस तरहके अच्च कोटिके 
चित्रकार दुनियामे बहुत ही कम हुओ हैं। नाम-मात्रके चित्रक़ार 
तो हर घरकी दीवारपर लटकते या प्रत्येक प्रकाशनके ऑधेरेमें 
सोते हुओ दिखाओ देते हैं । 

सच्चा साहित्यकार सबक नहीं सिखाता, बल्कि दृष्टि देता है। 
असीलिये शिक्षकके पदपर बैठे बिना ही वह गुरुस्थान प्राप्त 
करता है । किसी अंधेका हाथ पकड़कर अगर असे हम एक 
कमरेमे ले जायें और वहॉकी प्रत्येक वस्तुका उसे स्पर्श कराके 
अस कमरेका परिचय दिला दे तो वह उसमें आसानीसे रह 
सकता है और अपना नित्यका व्यवहार भी चला सकता है । 
लेकिन अतना मंमट करनेके बजाय अगर हम अस अंधेको दृष्टि 
दे सके तो ओक क्षण पू्वका वह अंधा कमरेकी सभी वस्तुओंका 
मानो स्वामी बन जायगा। फिर तो असे कमरेकी हर चीज़का 
परिचय करानेकी ज़रूरत नहीं रहती । अब तो वह हमारा 
आश्रित नहीं, साथी बन गया। 

साहित्यकी महिमा असी ही है । साहित्य पाठ नहीं पढ़ाता, 
दृष्टि देता है। साहित्य जीवनका सिफे अहीपन है, रहस्योद्घाटन 
है, साज्षात्करण है। 

है सांहित्यगुरों परमात्मन्‌ , तेरे अवतारके सदृश ब्राह्मी 
साहित्यकार अस दुनियामें भेज दे | दुनिया आपदूअस्त है, असे 
शान्ति प्रदान कर; अुसे कृतार्थ कर । 

--फरवरी १६३७ 
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द् 
े ए 
सोन्दयका मम 


साहित्य की भाषा मानो अक बतेन “है । साहित्यका मूल्य 
अस बातसे निधारित होता है कि हम अस बतनमें किस क्रिस्म 
का माल भरना चाहते 

लोग समभते हैं कि साहित्यकी सारी कल्पना असके 

रूप और सोन्दर्येपर रची हुश्ी है । कोओ भी विचार या कल्पना 
अगर आकथषेक रूपमें रखी हुओ हो, ,असमेसे चमत्कृति पेदा 
होती हो तो वह साहित्य है। भारी से भारी मूल्यवान विचार 
या अनुभव और आसमानतक अड़नेवाली कल्पना अगर रोचक 
रूपमें न रखी गयी हो तो असे हम साहित्य न कहेंगे। 
असे दर्शन कहो, धर्मेशाख्र कहो या सनन्‍्तवाणी कहो । असे आप 
साहित्य नहीं कह सकते । 

असके विपरीत अगर कोओ विचार बिलकुल मामूली हो 
कल्पना छिछ्लली हो, आदशे हलका और समाजविनाशक हो 
लेकिन अगर वह मनोरंजन करता हो और असका स्वरूप चित्ता- 
कर्षेक हो तो वह अच्च कोटिका साहित्य कहा जायगा। मनो- 
विनोद, चित्ताकषेण और रूपलावण्य ही साहित्यका प्राण है । 

असमें कोओ शक नहीं कि कोओ भी वागब्यापार अगर 
चित्ताकषेक रूपमे पेश न किया गया होता तो हम असे सरस 
साहित्यके तौरपर नहीं पहचानते, लेकिन अगर अस साहित्यमें 
आया हुआ विचार हीन हो, अनुभव छिछला हो, और कल्पना 
सड़ी हुआ हो तो सिफ रूपपरसे ही हम असे अत्तम साहित्य 
नहीं कहते | 

अब ज़रा रूपका स्वरूप जांच ले | कोओ भी युवक अथवा 
युवती शरीर और मनसे निरोग हो, व्यायाम, संयम तथा प्रस- 
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झतासे असने अपने योवनकी अच्छी) रक्षा र्की हो तो असमे अपने 
आप ही अमुक मात्रामें सौन्दर्य आ ही जाता है। यह सौन्दर्य 
साबुनसे, तरह-तरहके खुशबूदार तेलेका अस्तेमाल करनेसे या 
नये ढंगके अनेक रंग ओर दवाइयां लगानेसे नहीं आ सकता। 
आरोग्य और यौवन स्वयं है सुन्दर होता है । सुन्दरता और 
आकपपेकता असकी सहज सुवास होती है । लेकिन असके विप- 
रीत अगर शरीर बीमार हो, मन विकृत हा, स्वभाव स्वार्थी 
चिड़चिड़ा या अह प्रेमी हो और यह सब डिपानेके लिये कपड़ों 
की सजावट, शिष्टाचारकी तमीज और हालचालके नाज़ व 
नखरों द्वारा सौन्दर्य लाया गया हो तो कुछ भूखे लोग अस चमक 
दमकसे भले ही आकर्षित हो जायें, लफिन जानकार, स्वच्छ 
अभिरुचि रखनेवाले लोग यह सारा प्रयास देखकर दुखी ही 
हांगे, अनके मनसे ग्लानि ही पदा होगी। 

साहित्यका भी ओसा ही है | साहित्य जीवनका प्रतीक है। 
जीवन अगर निरोग, प्रसन्न, सेबापरायण, प्रेमपूण ओर पराक्रमी 
होगा तो असके सभी व्यापार आकर्षक और प्रभावशाली होगे। 
जिस विचारमे आयता है, अदात्तता है, स्व-मगलकारी कल्याण 
की भावना है असका शब्दशरीर आप ही आप भाव-गर्भर, 
ललित-कोमल और प्रसादपूर्ण हे.गा। अच्च साहित्य सुन्दर होता 
ही है, लेकिन सजधज करनेसे कफ. साहित्य अच्च या शिष्ट 
नहीं होता । 

असलिये केवल साहित्यकी अपासना करनेके बजाय अगर 
हम आये और प्रसन्न जीवनकी अपासना करे तो साहित्यकी 
सुन्दरता स्वयं ही फूट निकलगी । वृत्तिकी आयता ही शिष्टाचार 
या तमीज़की आत्मा है। निरा शिष्टाचार हास्यास्पद होता है या 
दिलको अकता देता है । खोखली सौन्दर्योपांसना अससे अन्य 
कोओ असर पेदा नही कर सकती । 
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,जिस साहित्यमे प्रगतिशील जीवनकी प्रेरणा अथवा प्रति- 
ध्वनि हो वह साहित्य प्रगतिशील है। ओऔसे साहित्यमे ओर सब 
कुछ हो या न हो, अनुकरण तो हरगिज़्ञ नहीं होना चाहिये। 
दूसरा कुछ हो या न हो, अद्देश्वका अभाव तो कभी नहीं होना 
चाहिये | 

“जून ९६३७ 


| 
ग्राचान साहित्य 


साहित्यकारोंने कविताकी तुलना कान्‍्तासे की है। शास्त्रकारोंने 
कुटुम्बमे ख्लीकी जिस प्रतिष्ठाकी दल्पना की है वही प्रतिष्ठा 
संस्कारी जीवनमे साहित्यकी भी है | जो समाज स्त्रोकी प्रतिष्ठाको 
भूल जाता है वह साहित्यकी कदर भी क्या करेगा ? 
जो मनुप्य जीवन-भर ब्रत-नियमादि किया करता है, असे 
यह भान नही रहता कि हम कहां थे और कहां जा रहे है | अस 
के लिए भूत और भविष्य दोनों शून्य है। क्‍या हमारे टीकाकारों- 
भी यही हाल हो गया हं।गा ? सस्क्ृत-साहित्यके रहस्यको 
प्रकट कर देनेवाले टीकाकार कम नहीं हे । यदि साहित्यका 
कुरुक्षेत्र करना दो तो हमारे टीकाकारोंकी सेना अतनी बड़ी है 
कि बह जिस देशको चाहे हरा सकती हे। परन्त साहित्यकों 
व्यापक दरष्टिसे देखना किर्स।कों सूक्ा ही नहीं । जिस तरह 
कालिदास पुष्पक विसानमें बेठकर लक्कासे अयोध्या तकके 
प्रदेशका निरीक्षण विहग-दृष्टिसे कर सके, अथवा यक्षपर दया 
करके वह हिसगिरिस अलकापुरी तक मेघको भेज सके, अस 
तरह ओक भी टीकाकारको यह नहीं सूका कि वह साहित्य- 
खण्डका समग्र अवलोकन कर । जिस तरह वीणा दस-पांच 
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मनुष्योंका ही मनोरज्नन कर सकती है, असका सद्भीत किसी 
महासभामें व्याप्त नहीं हो सकता, अुसी तरह टीकाकारोंकी 
दृष्टि भी अक सम्पण ऋ्ोकके बाहर नहीं पहुंचती । ज्यादा-से 
ज्यादा यदि अन्होंने यह बता दिया कि नान्दीका क्लोक सम्पणे 
नाटककी वस्तुओको किस तरह सूचित करता है, तो वे ऋृताथे 
हो जाते हे | हमारे साहित्य-मीमांसक भी जितनी गहराईमें अतर 
सके हैं, अतने विस्तारसे नहीं देख सके । वे ओक ्ोोकके भीतर 
दस-पांच अलंकारोाकी संस्ष्टि सिद्ध कर सकते हैं, परन्त यह 
बतलाना वे अपना कर्तव्य नहीं समझते कि ओक सम्पर्ण महा- 
काव्य या खण्डकाब्य किस तरह ओकराग है और असकोा आत्मा 
किसमे है? असका अपवाद-रूप ओक क्षेमेन्द्र माना जा सकता है । 
जिस काश्मीरी महाकविने अलंकार और रसोंके बाद औचित्यका 
महत्व बतला दिया है। असने अक ही कविके अेक ही ह्ोोकका 
रस निचोड़नेके बदले संस्कृत-साहित्यके बत्तीस विख्यात 
कवियोंकी भिन्न-भिन्न काव्य-कृतियोंकों लेकर उनके गुण और 
दोषोंकी विवेचना की है । यह निष्पक्ष कवि दोषोंको बताते 
समय अपने दोषोंकों भी ध्यानमे लाना नहीं भूला । तथापि 
यह कल्पना तो क्षेमेन्द्रको भी नहीं सूक्री थी कि अक सम्परणे 
नाटक अथवा काव्य लेकर असके रहस्यकी खोज की जाय । 
अिसकी दृष्टि से औचित्य था--- 

पदे वाक्ये प्रबन्धार्थ गुणेडलकरणों रसे ५ 

क्रियायां कारके लिंगे बचने च विशेषणं ॥ 

उपसर्े निपाते च काले देशे कुछ्के बते। 

तत्वे सत्वे5प्यभिप्राये स्वभावे सार-सप्रहे ॥ 

प्रतिभायामवस्थायां विचारे नाभ्यथाशिषि। 

काब्यस्यांगेषु च प्राहुरोचित्यं ब्यापि जीवितम्‌ ॥ 


अतनी ही जगहोंम़ें आऔचित्य-विचारकी चचों” करके कविः 
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रुक गया है। रवीन्द्रनाथने हमे साहित्यकी ओर देखनेकी ओक 
नओ. दृष्टि दी है । 

जैसे नाटक काव्यका निष्कषे हे, असी तरह कवि भी सामा- 
जिक जीवन, राष्ट्रीय आकांक्षा, जातीय आदंशे अथवा प्रजाकी' 
बेदनाओंकी स्वयंभू मूर्ति है । जब कोई भट्टनारायण “वेणी- 
संहार” लिखता है, तब द्रौपदीका क्रोध, भीमकी प्रतिज्ञा, कणे- 
का मत्सर और अश्वत्थासाकी जलनका चित्र खीचनेके बाद 
वह राष्ट्रीय अत्थान और पतनकी मीमांसा भी अपने ढंगसे 
करना चाहता है | जब कालिदास 'रघुवंश” लिखने बैठते है तब 
रघुके कुलकी ही नहीं किन्त अखिल आयं-संस्कृतिकी प्रकृति 
आओर विकृतिको अंकित कर देना चाहते है 

हमारे कवियोंकी ऋरतियोंकी ओर ओअतिहासिक अथवा सामा< 
जिक दृष्टिसे देखनेकी वृत्ति भले ही पश्चिमी लोगोंने हमे साई 
हो, परन्त रबीन्द्रनाथका आये-हृदय तो संस्कृति-साहित्य की 
ओर आय॑-दृष्टिसे ही देख संका है । जिस प्रकार एक समर्थ 
चित्रकार केवल दस-पांच लकीरोंसे ही सम्पण चित्रको सूचित 
कर सकता है असी तरह रवीन्द्रनाथने भिन्न-भिन्न प्रसंगॉपर 
लिखे हुए पांच-सात स्पुट निबन्धोंसे ही यह सब दिखा दिया है 
कि संस्कृत-साहित्य क्या है, संस्कृत कबि का हृदय केसा है, 
हिन्दुस्तानका अतिहास किस पुरुषाथको लेकर बेठा है,अत्यादि। 
संस्क्रत कवियोंमे .अतिहासिक दृष्टि भले ही न हो, परन्तु आअनमे 
अतिहासिक हृदय तो अवश्य है। सामाजिक सुख-दु खोकी प्रति- 
ध्वनि अनके हृदयोंसे ज़रूर अठती है। राष्ट्रके अत्कषके साथ बने 
आनन्दित होते है और अुसकी मूछाके साथ मूर्छित। लोगोंका 
अध पात देखकर उनका हृदय रोता है, और जब ऐसा होता है 
तब वे श्रेममरे और मनोहर वचनोसे समाजको सचेत करना 
चाहते हैं । 


न्र््त 
है है| 


जीवन-प्ताहित्य 


जहां शाख्रका बस नहीं चल्लता, जहां नीतिशाख्रकार 'अध्व- 
बाहुविंरैम्येष न च कश्चिच्छणोति मे” अस तरह अरण्यरोदन 
करते है, वहां कविजन अपनी सहृदयतासे समाजके हृदयको 
जागृत करके समाजको उन्नतिके मार्गपर ले जाते हैं । मनु, 
याज्षवल्क्य, पाराशर और अनकी जातिके अनेक स्मृतिकार 
समाजपर जो असर नही कर सके, वह असर लु८ रॉका प्रमुख 
वाल्म।कि ओक अमर काव्य-द्वारा कर सका है। श्री शंकराचाय 
ने प्रस्थानत्रयीपर भाष्य लिखकर जो दिग्विजय प्राप्त किया, 
उससे कही बढ़कर दिग्विजय षटपदीके समान सुन्दर स्तोत्राको 
लिखकर उन महा-परित्राजकाचाय ने प्राप्त किया है | शंकराचाये 
को शाख्राथे करते समय खण्डन-मण्डन-द्वारा विरोधियोकी 
बुद्धिपर हठ-पर्वक विजय प्राप्त करनी पड़ी, परन्त जब वे परम- 
हँस अपने सुन्दर स्तोत्नंका आलाप करते होंगे तब लोक- 
स्वेच्छासे, राजी-खुशीसे पिजड़में आगया होगा । असे कवियों- 

 हृदू्गत भाव प्रकट करनेके लिए अनके समान ही समथ' 

कवियोंकी आवश्यकता थी। बारह वे व्याकरण रटकर, दूसरे 
बारह वर्ष तक न्‍्याय-शास्रके छिलके छीलनेके बाद साहित्य- 
शाखकी 'सजरी? सीखकर तेयार हुए टीकाकारोंका वह काम 
नहीं। 

वाल्मीकि, भवभूति, भास और कालिदास जेसे कवियोंने 
रवीन्द्रके समान समालोचकको पाकर अगद्य में सफलं जन्म 
अद्य से सफला: क्रिया: कहकर असी तरहकी कृताथताका 
अनुभव किया होगा जो न्‍्यूटन और केप्लरका जन्म होनेपर 
ब्रह्मदेवकों अपनी सृष्टि रचनापर हुओ होगी । काल निरवधि है 
ओर प्रथ्वी विपुला है यह हमारे कवियों की श्रद्धा रबीन्द्र-जैसे 
समान-धमात्माको देखकर चरिताथ हुआ होगी। 

जब पुराने टीकाकारने हमें आवश्यक दृष्टि नहीं दी, तब 
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हमारे पाश्चात्य परिडतम्मन्य अध्यापकोंने हमे अल्टी ही दृष्टि 
दी । अन्होंने यही पाठ पढ़ाना शुरू किया कि यूरोपियन आदशा- 
नुमार हिन्दी अतिहासमें कुछ भी नहीं, यूरोपियन शिए्राचार 
के अनुसार हिंदी-काव्य हमेशा तच्छ समभे ज्ञायेंगे; अतना ही 
नही वरन्‌ 'क्षेमं केनचिदिदुपाण्डुतरुणा” के समान कछोकका जिस 
समाजमे निर्माण हुआ, जिस समाजने किलोंकी दीवारोंमे 
नहीं, किन्‍त वन-उपवनकी गोदमे ही परवरिश पायी है, असी 
सभाजके कवियोंको निसर्ग निहारनेको नेत्र नहीं है, ओसा 
कहनेकी भी ढिठाई करने मे वे और अनके शिष्य नहीं हिच- 
कते |! हबशी मनुष्य जबतक अपना-सा रंग और अपनी सी नाक 
तथा हं।ठ किसीके नहीं देखते तबतक उसे कभी सुन्दर नहीं 
मानते । 

हिन्दुस्तानफ़ा अतिहास अज्ज्वल है, व्यापक है और रहस्य- 
पूर्ण है। पर बह यूरोपियन अतिहाससे बिल कुल भिन्न है । रवीन्द्र 
नाथने हमे बतलाया है कि वह सरकारी तहखानो और तवा- 
रीखेंमें नही बल्कि अस देशके साहित्य आदिसमे मिल सकता 
है जहाँ राष्टीय-जीवन सजीव रूपमें विद्यमान है। हमारी रंग- 
भूमि तरह-तरहके अपकरणंसे व्हाइट वे लेड लॉ? कम्पनीके 
शो-रूम का प्रदर्शन नही करती, असका कारण हमारा ज॑गल्ती- 
पन नहीं, परन्तु वह सर्वोच्च अभिरुचि है, जो यूरोपियन टीका- 
कारोंकी कल्पनामें भी नहीं आसकती | पर हमे यह समभाना 
भी रबीन्द्रनाथके ही नसीबमे बदा था। हम नहीं जानत कि 
कालिदास का मेघ यक्ष के सन्देश को अलकापुरी ले गया था या 
नहीं, किन्तु रवीन्द्रनाथने तो असीकों अपना दूत बनाकर असके 
द्वारा हमे प्राचंन समयके भारतका साक्षात्कार कराया है। 
राष्टीय हृदय जिसे स्वीकार करता है, वह काव्य अतिहासके पद- 
को प्राप्त कर सकता है। यह अन्हं।ने रामायणकी मीमांसा करके 
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सिद्ध किया हे। अस तरह अनेक पद्धतियोंसे अन्‍्होंने संस्कृत 
साहित्य का अद्घाटन किया है। 

परन्त रवीन्द्रनाथकी प्रतिभा संपूर्णरूपसे प्रकट हुई है 
अनके कुमार-सम्भव और शाकुन्तलपरके निबन्धोंमे । जमेन 
कवि गेटेकी ओक-शछोकी टीकाको लेकर कवीन्द्र चले है और 
उन्होंने अपनी अलौकिक शक्तिसे यह सप्रमाण सिद्ध कर दिया 
है कि किस तरह शाकुन्तल कालिदास की सम्पर्ण कृति है। 
शेक्सपियरके टेम्पेस्टके साथ शाकुन्तलकी तलना करके शेक्स- 
पियरके मुकाबिलेमें अन्होंने कालिदासकी अभिरुचि की श्रेष्ठता- 
को प्रकट करनेका मौका भी बड़ी अच्छी तरह लेलिया है। 
शकुन्तलापर लिखा अनका निषन्ध एक अपवे योग है। कालि 
दास, गेटे, शेक्सपियर और रवीन्द्रनाथ अन चार प्रतिभा-संपन्न 
विश्वविख्यात-महाकवियों का कण्वाश्रममें सम्मिलित होना यह 
कुछ सामान्य वस्तु नहीं। कवियोंकी वाणीमे कल्पनाओंके 
चाहे जितने फब्वारे अड़ते हों, तो भी वह वाणी खाली कल्पनामय 
नहीं होती | यह बात तो रबीन्द्रनाथने ही सबसे पहले अतनी 
सम्परणतासे प्रकट की है। अन्होंने बताया कि श्रुसमें तो ब्यक्ति- 
गत या सामजिक जीवन-रहस्य का तत्त्वज्ञान होता हे; समा ज्ञ- 
शास्र और धर्मशाख, नीति-शास्र ओर सौन्दय-शासत्र अनके 
अन्तिम सिद्धान्तोंकोी तककी दस्तंदाजी और गड़बड़से बचा- 
कर कविजन अपनी अपके प्रतिभासे अन्हें अनुप्राणित करते हैं 
और जीवनके समान ओक सम्पण और सजीव कृतिका निमोण 
करते है। जो यहाँ है सो वहाँ है, जो वहाँ है सो यहाँ है, सारी 
सृष्टि एक-रूप है?, ऋषियोंके देखे हुए अस सिद्धान्तको कवि 
जन हमारे सम्मुख मूर्तिमान खड़ा कर देते हैं। संस्कृतमें “कवि? 
शब्दसे जो भाव मनमें अत्पन्न होते हे वे अंग्रेज्जीमें 'पोओट? 
शब्दसे नहीं होते। कवि अथोत्‌ दृष्टा, जो जीवन-रहस्यको 
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देखता है, जिसे अह और पर सृष्टि दोनों ओक-सी प्रत्यक्ष हैं, जो 
अतिवाद में अतर सकता है। जो अस संसार में रहते हुओ भी 
अस संसारका नहीं, वही कवि है। जो चमे-चच्षुको दिखाओ 
नहीं देता, जिसका आकलन तकं-दृष्टिसे नहीं होता, और जिसके 
लिए व्यावहारिक संसारमें प्रमाण नहीं मिलता असे अती- 
निद्रिय, सूक्ष्म और स्वसंवेद्य अनुभवोंका सम्पूर्ण साक्षात्कार कर- 
के अन सब अनुभवोंको शब्द अथवा वणके समान मयादित 
साधनों द्वारा दूसरोंके लिओ भी प्रत्यक्ष कर सकता है वही कवि 
है । कवि वे हे जो अिस सृष्टिकी--अिस वाह्म-सृष्टि और अन्त:- 
सृष्टिको--आधार-स्वरूप ओआश्वरीय योजनाका, ओश्री लीला और 
ओऔखश्वरी आनन्दका साज्षञात्कार कर सकते है। वैदिक ऋषि जब 
ओयश्वरी-स्तुतिकी अमिके शिखरपर पहुँच जाते हे तब परमेश्वरको 
ही 'कवि' कहकर पुकारते है, अस सृष्टिकों ओश्वरका काव्य 
कहते है । असीलिए कविका सीधा अर्थ निश्चित होता है सृष्टि 
का रहस्य जानने वाला। कालिदासने जीवनके रहस्यको किस 
तरह पहचाना था यह न,तो मल्लिनाथने जाना, और न जाना 
राघवभट्टने । अस रहस्यको जान सके गेटे या रवीन्द्रनाथ ही * 

कवियोंकी ऋतियों पर टीकाकार तो बहुत हो गये हे, परन्तु 
काब्येर अपेक्तिता'मे रवीन्द्रनाथने जो रसिकता और दाक्षिस्य 
बतलाये हे वे'तो अपू् ही है । काव्ये र अपेक्षिताः अक असाधा- 
रण टीका है। पर वह अतना ही अग्रतिम काब्य भी है। रवीन्द्र- 
नाथ ओक भी दूसरा निबन्ध न लिखते, केवल यही अक निबन्ध 
लिख देते तो भी साहित्य-रसिकोंको अनकी काव्य-शक्तिका 
पूरा-परा पता लग जाता । 

मार्मिक पाठकके लिये यह जान लेनेके लिये किसी भारी 
प्रमाणकी आवश्यकता नहीं है कि 'चोखेर बाली” तथा “नौका 
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डूबी” असी कविके लिखे हे जिसने 'काव्येर अपेक्षिता'से पत्र- 
लेखोंका विवेचन किया । 

जो यह कहते है कि हमारे कवि रृष्टिका निरीक्षण करते ही 
नहीं अन्हीं पुरानी अपमाओं को दोहराते चले जाते है, वे नतो 
स्वयं ही सृष्टिका निरीक्षण करते है और न काव्यका परीक्षण । 
यदि वे टीकाकार रवीन्द्रनाथका वह निबन्ध पढ़ेगे, जिसमे 

ने काठम्बरीका दर्शन कराया है, तो अवश्य उनका भ्रम 

दूर हं।जायगा । साहित्यकार जो बाणभट्टकी काढम्बरीको नारि 
केल-पाक कहते है, अमका यह बढ़िया अदाहरण है । बाणभट्टके 
काव्य कान्तारमसे गेडेके समान अकुतोभय सचार तो वही कर 
सकते है, वन-बराहके समान वहाँ मुस्ताज्ञति भी वही कर सकते 
है, हरिणंके समान कल्पना-वर्णांकुराको अधे-विलीढ़ करके 
आअतस्तत वही फेक सकते है, अथवा अभिनवमध-लोलुप अ्रमर- 
के समान वे हो वहा स्वेच्छा-विहा/र कर सकते है। जिन्होंन 
हिमालय के समान प्बत और मेघना या पद्माके समान नदियां 
देखी है, अथवा जिन मनुष्याने पुष्प, पत्ती तारे और लड़को- 
के साथ खेलनेमे बरसे। व्यतोत कर दिये है। ससक्ृत-साहित्यमे 
अंतःसष्टि और बाह्मस्ृष्टिका जो सारूप्य और तादात्म्य है, 
असका सम्पणो दायित्व रबीन्द्रनाथको मिला है। असीसे कालि- 
दास( बाणभट्ट और वाल्मीकिके समान कविजन पुत्र-संक्रात- 
लक्ष्मीक पिता के समान कृतार्थ हो गये हे 

जबसे हिन्दुस्तानमें यूनिब्सिटी' स्थापित हुईं तबसे 
प्रत्येक ग्रन्थका बहिरंग-परीक्षण करनेको प्रणाली बहुत ही बढ़ 
गई है। काल-निणेय, पाठ-भेदकी मोमांसा, प्रक्षिप्तवाद खड़ा 
करना यह तो हम' खूब सीख गये है, और यदि ओक ग्रन्थकारके 
नाम पर अनेक ग्रन्थ हों तो हम यह भी अनुमान १ रने लग गये 
हैं कि अओक ही नामके अनेक लेखक हो गये होगे, और अन ग्रन्थों 
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के लेखक भिन्न-भिन्न होंगे | सत्यान्वेपणकी दृष्टिसे और अति 
हासिक दृष्टिसे भी यह सभी आवश्यक और महत्त्वपूर्ण तो ज़रूर 
है। परन्तु यदि हम बगस्रीचेकी लम्बाई, चौड़ाई, उसके भीतर- 
के वृत्ञोंकी तफसील और गिनती आदि अपरी बातोंकी ही जान- 
कारी करनेमें सम्पूणें समय लगा देंगे और फूलॉकी सुगन्धि 
और फलोंका स्वाद लेना भूल जायेंगे, तो दुष्यन्तके समान 
रसिक हमें अबश्य कहेगा कि, 'इन्द्रियेबेश्वितो5सि!” 

आज हम शिक्षाका आदर्श और शिक्षाकी प्रशालीमे 
परिवतेन करना चाहते हैं। पाश्चात्य आदशको गुरुस्थानम 
रखकर अस गुरुदष्टिसे संस्कृत-साहित्यकी खोज करना हम 
नहीं चाहते। हम अपने आचीन कवियोंके समीप शिष्य-भाव- 
से समित्पाणी होकर जाना चाहते हैं। आस्तिक जिज्ञासासे 
अनसे प्रश्न करना चाहते हैं। औसे अवसर पर संस्क्रत-साहित्यके 
विषय वह जान लेना परमावश्यक है, जो हमारे असम कवि 
सम्राटने, जिसके लिओ हमें अभिमान है, कहा है।' 


ट्ः 


पत्रकारकी दीका 


अस परिषद्के सामने कोओ निबन्ध पेश करनेका अधिकार 
मुझे है या नहीं असका में विचार कर रहा था। अऔसा लगता 
है कि अधिकार है भी, और नहीं भी। कञ्नी साल हुए, देश- 
विदेशके अखबार में दिलचस्पीके साथ पढ़ता था । पत्रकारके 
काये और कतंव्यके विषयमे सोचता आया हूँ। बंगर्भंगके 
बादके राष्ट्रीय आन्दोलनमे पहले महाराप्ट्रके ओक स्थानीय 


३ कवीन्द्र रवीन्द्रके प्राचीन साहित्य'के गुजराती श्रनुवादकी 
भूमिका । 
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साप्ताहिक पत्रके साथ और बादमें ओक दैनिक पत्रके साथ मैंने 
अत्यंत निकटका संबन्ध रखा था। अस वक्त की जनजागृति 
ओर आत्मशद्धिके आन्दोलनमे भी 'नवजीवन' जैसे पत्रके साथ 
मेरा अतना ही निकटका सम्बन्ध हो गया। और अगर श्रेसा 
कहूँ कि अन दो आन्दोलनोंके बीचके लम्बे अरसेमें विचार और 
क़लमका ब्रह्मचय-पालन भी मेंने किया था, तो असमें अतिशयो 
क्ति न होगी। अस तरह कहा जा सकता है कि पत्रकार-परिषद्के 
समक्ष अपने विचार रखने का अतना अधिकार मैने प्राप्त किया 
है | लेकिन यह भी सही है कि आजकल पतन्नकारके व्यवसायका 
जो आदश्श बन रहा है असको दृष्टिके सामने रखते हुओ अस 
घंधेके लिये आवश्यक योग्यता अपनेमे लानेकी अच्छा किसी 
दिन मेरे मनमें पदा न हुओ। मुझे पहलेसे ही औसा लगता 
आया है कि पतन्रकारकी अपेक्षा शिक्षाशास्त्रीका काये अधिक 
अपयोगी है । अरालिये पन्रकारके लिये आवश्यक योग्यता 
मुझमें आयी ही नहीं । पत्रकारके लिये आवश्यक ओक गुण ही 
यह मुझे निबंध लिखनेकी प्रेरणा देता हे। पत्रकार प्रधानतया 
विचार-प्रचारक होता है। विचारका प्रचार करनेकी, विचार 
ब्रॉडकॉस्ट” करनेकी दुत्ति कहिये या खाज कहिये-पत्रकारमें 
जितनी होती है अतनी शायद ही किसी दूसरे में होगी। धर्मोप- 
देशक और अध्यापक में भी यह वृत्ति न्‍्यूनाधिक मात्रामें ज़रूर 
द्वोती है 

वास्तवमे देखा जाय वो धर्मोपदेशक, पत्रकार और, शिक्षा- 
शास्त्री तीनोंका काये लगभग ओकसा ही है। सोयी हुओ जनता 
जब जागना चाहंती है अस बकक्‍त तो पत्रकारके पदको असा- 
धारण महत्व और अत्तरदायित्व प्राप्त होता है। पत्रकार यानी 
लोकशिज्ञाका आचाये, ब्राह्मणुका वबाह्यण और चारणोंका चारण 
है | जनता जब युयुत्सु हो जाती है तब कओऔ बार पत्रकारको 
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सैनिक और सेनापति भी बनना पड़ता है और अच्छी तरह 
ज्ञाव्रध्मकी भी तालीम लेनी पड़ती है । जहां-जहां अन्याय होता 
हो, जहां-जहां दीन-दुबेल ओर मूक वर्गोपर जुल्मो-सितम ढाया 
जाता हो वहां-वहां 'क्ष॒तात्किल त्रायते! के अपने बिरुदका स्मरण 
कर पत्रकार कूद पड़ता है। जब असे अवसर नहीं होते तब 
विचार, जानकारी, संस्कार, अभिरुचि और आदर्शोंकी प्याअ 
चलाकर वह समाजसेवक बन जाता है । अज्ञान या अदृर॒टृष्टि के 
कारण लोग जहां लड़ते होगे वहां ज्ञानांजनशलाकया” लोगोंकी 
दृष्टिको शुद्ध करनेकी बह कोशिश करता है| समाजचक्रके पहिये 
जब अपना ओकराग ( [70777०7४ ) भूलकर चीत्कार करने 
लगते हैं तब आचित स्थानपर स्नेह डालकर वह 'शस घ्ेणको 
दूर करता है, और जब-जब सरकार-दरबारके मौक़े आते हैं तब- 
तब वह जनताका प्रतिनिधि बनकर लोकमतको ओेकधारा बनाकर 
लोकशक्तिको सचेत करता है । अस तरह लोकसेवक, लोक- 
प्रतिनिधि, लोकनायक और लोकगशुरुकी चतुर्विध अपाधि पन्नकार 
प्राप्त कर सकता है । 

आजकलके वेश्ययुगमें पत्रकारका ओक और ही आदर्श बन 
रहा है और वह शिष्टसम्मत भी हो रहा है। हमारे सामने 
धर्मकी बातें मत किया करो, हम सिफे व्यवहार जानते हैं, 
आदशशो!के तारस्वरमें गानेफजो लोगंसे मत कहो, मध्यम या मन्द 
स्वरमें जो कुछ गवाना हो वही गानेकी कहो; हमसे साधु या 
बीर बननेकी अपेक्षा मत रखो बल्कि हमें औसी ही बाते सुझाओ 
जो नफा और नुकसानका हिसाब करनेवाले कुटु'बको पसन्द 
आये' या अनुकूल हों। दुनिया हमारी है। वीर और साधु लोग 
समाजके लिये शोभारूप तो है, लेकिन बह पगड़ी नहीं, बल्कि 
असकी किनारीपर की हुओ पश्चैकारीकी तरह हैं ।! झिस आदर्श- 
को स्वीकार करनेवाले लोग कहते हैं, 'पत्रकारको अपने आदर्श- 
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का मान व्यर्थ ही अचा नही रखना चाहिये । लोग जे कुछ चाहते 
है असे मुहैयया करना ही पत्रकारका आदर्श होना चाहिये। 
लोगाके हम कोओ विद्यागुरु तो है नहीं कि आन्हे मारपीट कर 
पढ़ाये । हम तो लोगोंके खिद्मतगार है| ग्राहकोंको जिस मालकी 
ज़रूरत होगी वह देकर अन्हे खुश रखना ही दूकानदारका 
आदशे है | गायकका आदर्श तो यही है कि राजा जो राग चाहे 
वह गाकर असका रंजन करे। लोग हमारे शिष्य नहीं, सेठ हैं । 
जो सेठकों सिखावन देने जाय वह नौकर कैसा ? आहकको जो 
धर्मशास्त्र या संयम सिखाने लगे वह दुकानदार कैसा ९ 
यहांतक आगये तो फिर असी दूकानदारीका ही ज्ञान आगे 
चलता है । दूकानदार अस बातका खयाल हमेशा नहीं करता 
कि आहकको कौनसा माल चाहिये | बल्कि वह तो असी बात- 
का ध्यान रखता है कि अपने पास पड़ा हुआ माल आहकको केसे 
आवश्यक मालूम हो | वह अपने आ्राहकको सेठ मानने के बजाय 
शिकार मानता है और दुनियाको नीचे खींचता है । अुत्तर भारत 
में आज क्या चल रहा है ? कओ पत्रकार खालिस लड़ाई-मगड़े 
के दलाल बने है। अन्होंने निंदाके शराबखाने खोले हैं, राष्ट्रीय 
आपत्ति तथा साम्प्रदायिक गल्लतफहमियोंकी पूं जीपर बह तिजा- 
रत करना चाहते हैं | लोककथामे जिस तरह गांवका बकवादी 
ओक भ्रधान पात्र होता है असी तरह यह पत्रकार समाजके महा- 
पिशुन बनकर विचरते हैं । शेक्सपियरके आयागोने आऑथेक्लो 
ओर डेस्डिमोनाकी जो हालत कर डाली थी वही हालत ये लोग 
जिस भोले राष्ट्रकी करनेको तैयार हो गये है। फक अतना ही है 
कि आयागी अपने धंधेका स्वरूप और परिणाम भली भाँति 
जानता था और जानबूककर बदमाशी करता था । अन सबकी 
स्थिति बैसी नहीं है । यह अभागे भाओ स्वयं ही विकारमत्त 
हुओ हैं और यादवी ( आपसी लड़ाओ ) के यादबोंका अनु- 
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करण कर रहे है । 

पत्रकारकी वृत्ति असी खाजवाली नहीं होनी चाहिये कि 
जो कुछ मालूम हुआ, जाहिर कर दिया । अ्रच्छे खानदानके 
मनुष्यके पेटमे कओी चं,ज़े रहती है । लेकिन कुछ बातोंमे वह 
होंठ तक नहीं हिलाता । पत्रकारको कार्यानन्द खोजना चाहिये, 
न कि वादानन्द | वरना कलमकी पटाबाजी ओक बार शुरू हो 
गयी तो फिर सारी दुनियाका संहार हो जायगा । बिलायतमे तो 
जब आन्दोलनों और चर्चा-बिषयोंका अकाल पड़ जाता है तब 
पत्रकार ओक दूसरेके खिलाफ अभद्र टीका कर ओक दूसरे पर 
जीवित रहते है |“ भिक्षुको भिक्ुकं॑ दृष्टवा श्वानवत्‌ गुगु- 
रायते ! ?! 

सौभाग्यसे गुजरातमे अखबारवाले सज्जनताकी मयोदा 
शायद ही लांघ जाते है | गुजरातके पत्रकार सौम्य है, कगड़ालू 
नहीं है । औसा भी कहा जा सकता है कि वे फगड़ोसे कुछ भागते- 
से हैं। असलिये समाज ओक बुराओसे बच गया है । लेकिन 
यह कहना मुश्किल है कि यह वादविमुखता गुणरूप ही है । 
सामाजिक जिम्मेदारीकों पहचाननेवाली प्रखर समालोचता- 
के अभावसें राष्ट्रीय आन्दोलनमे तथा साहित्योद्यानमे केंटीले 
ओर बेकार माड़भंखाड़ बेहद बढ़ने लगते हैँ । प्रत्येक सुन्दर 
आदशेकी कमजोरः नकलें समाजमें फैलती हैं । जिस तरह रवि- 
बमाके चित्र दियासलाओकी डिबियों पर भी छपते हे अुस तरह 
हीन ओर हीनतर नकले फैलने लगती है और असली चीज़का 
गला घोंटती है । 'तू मुके कालिदास कह, में तुझे भवभूति कहूंगा' 
अस तरह 'अहो रूपम्‌ अहो ध्वनि: चलता है और समाज में 
आदशे चढ़ने ही नहीं पाते । जहाँ देखो बहाँ अल्पभ्सन्तोष । 
अझअिसके कारण विचारशुद्धि, भाषाशुद्धि, कार्येशुद्धि तो दूर रही, 
लेखनशुद्धि भी नहीं रखी जाती । सतभेदके कारण आनेवाली 
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विविधता अधिक नहीं होती और वह बाधक भी नहीं होती । 
आज तो सवेत्र अनवस्था है । 
मुझे औसा लैगता है कि आलोचना करनेका में अधिकारी 
नहीं हूं । असलिये अस बातको यहीं छोड़ देता हूं ओर कुछ 
असी ही सूचनाओ पेश क़रता हूं जो पत्रका संचालन करने में 
कामकी साबित हों ।६ / 
ब्‌ 
अखबार प्रधानतया वृत्तपत्र होता है । जनता के लाभका 
विचार करके सारी दुनियाकी खबरे देना पत्रकारका प्रथम कर्तेब्य 
है। लेकिन अिस बारेमें-और अत्यन्त महत्त्वके बारेमें-हमें औरों- 
की शॉखेसे देखना पड़ता है । आंकडे ( 5:8६5८८७ ) जिस 
तरह सरकारसे ही मिल सकते हें आस तरह जानकारी तो 
'रॉयटर” या असोसिश्रेटेड ग्रेस” से ही मिल सकती है । वह 
अपनी ही दृष्टिसे महत्त्वकी खबरें हमें दे देते हैं और धीरे- 
धीरे किस वस्तुको कितना महत्व देना, किस सवालको किस 
इृष्टिसे पेश करना आदि विषयोंमें अपनी दृष्टि हमारे 
अपर लादते हें । शिक्षा और साहित्यकी तरह वृत्तविवेचन 
( [०पााशाडपा' ) सें भी हम विदेशियोंके अनुयायी हो गये 
१ ॥0फ0ष८702!5879 के खिश्ले हमारे यहाँ अभी कोओ ओकू शब्द रूढ़ 
नहीं हुआ है, यह आश्चय की बात है। असके किये ओसा शब्द चाहिये 
जिसमें देनिक पत्रोंसे लेकर मासिक, त्रेमासिक, वार्षिक पत्रिकाओं तकके 
सभो अखबार ओर झनमे आनेवाज्ञी छोटो-छोटी खूबरोंसे लेकर गंभीर 
चर्चा तक सब कुछ समा सके | अपने यहाँ 'जनता-जीदनकी घटना” के 
अथमें लोकबृत्त” श्रेक पुराना ओर विपुलार्थवाही शब्द है। बिससे 
जमनवाजीवैनके सभी अंग आ जाते हैं | अलश्लपरसे जर्नासखिजमको 'लोक- 
कुत्तविवे बन! या सक्ेपम वृत्तविवेचन! कद सकते हैं । जहाँ-जहाँ 'जर्ना- 
लिजम! शब्दका प्रयोग द्वोता दे वहां-वद्ाँ यद शब्द ठोक बेठता दै।-स्े० 
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है । असके कारण आयी हुओ पर-अत्यय-नेय-बुद्धि ( स्लेब सेन्टे- 
लिटी ) अभी नही गयी है । आज हमारे यहाँ अनेक पत्त बन 
गये हैं ओर विचार-प्रगति नहीं हो रहो है। झिसमे ओअस पर- 
प्रत्ययके अवलंबनका कम हाथ नहीं है। ओर आश्चय यह है 
कि स्लेव मेन्टेलिटीके खिलाफ आवाज़ सभी बुलन्द करते है। 
वृत्तविवेचनका मूल आधार विश्वासपात्र खबरें हे। अुसका तंत्र 
हमने बनाया द्वी नहीं है । बुनियादमे ही परावलंबन ! 

जब मैने अंग्र जी पढ़ना शुरू किया तब चार आनेमे 'टाशिम्स 
आफ आिडिया! मिलता था जिसे पढ़नेकी में कोशिश करता था । 
हिन्दुस्तानकी सभी खबरे पढ़ जानेके बाद मुझे ओअसा लगता कि 
क्या हिन्दुस्तानमे सिफ अंग्र ज़ञ ही रहते हं।गे ? क्योंकि सरकारी 
अधिकारियों ओर गोराके सावंजनिक ओर सामाजिक जीवनकी 
खबरे ही आसमें ज्यादातर आती थी । मारपीट ओर हादिसों के 
ज़िक्र आते तभी मालूम पड़ता कि गोरी तहके नीचे नेटिव लोगोंका 
काला समुद्र भी है। असमे आश्चयंजनक या अनुचित जेसा 
कुछ भी नहीं कि अंग्र जी अखबार वही बातें देंगे जो गोरोंकी दृष्टिसे 
महत्त्वकी हों | अगर हम अपना जीवन विकसित करना चाहते 
हू तो हमे अपनी निजी दृष्टिसे जानकारी देनी चाहिये। मालूम 
होता है कि बंगाली लोगोने यह कला कुड-कुछ सीख ली है | 

अपने वृत्तविवेचनसे हम अंग्रेजी पढ़ी हुओ दुनियाका ही 
खयाल रखते है । सरकार और असकी करतूते, विदेशके साथका 
व्यापार, अंग्रेज़ी शिक्षा, अदालतें, विद्वानांका साहित्य और 
पढ़े-लिखे वर्गंक्रे सुख-दुख यही हमारे वृत्तविवेचनके प्रमुख 
विषय होते है । हिन्दुस्तान की जनता, हिन्दुस्तान की कलाओ 
ओर कारीगर, किसान|का जीवन, गॉबोकी स्थिति, धर्म- 
प्रचार, गरीबं/का ग्रहजीवन, परिगणित जातियोंकी अड़चने, 
आदि राष्ट्रीय जोवनके प्रधान अ्श्नोंकी आवश्यक प्रधानता हम 
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देते ही नहीं। स्थानीय वृत्तपत्र का अक भी अच्छा नमूनाहहमारे 
सामने नही है। हमारे संवाददाता देहातामे जाते ही नहीं । बास्तव- 
में हालत तो असी होनी चाहिये कि प्रत्येक वृत्तपत्र गॉवॉके निवा- 
सियोमेसे समभाववाले कुछ संवाददाता खोजे, अन्हे अस कला- 
की धीरजके साथ शिक्षा दे और ग्रामीण जीवनकी चचामे दिल- 
चस्पी ले। जिस तरह हमारी सभाओंमे शहरवासी अच्चासनपर 
बैठतेहे और बेचारे म्रामप्रतिनिधि अपनी स्वाभाविक विनय धारण 
कर दूर कोनेमे किसी जगह बैठ जाते है, अस तरह अखबारोंमे 
भी लोकजीवनको ओकाध कोना ही मिल जाता है और वह भी 
हमेशा नही मिलता । यह सही है कि जब ग्रामबासी आत्म-निंदा 
छोड़कर अपनेमे स्वाभिमान और आत्म-प्रत्ययका विकास करेगे 
तभी यह हालत सुधरनेबाली है । लेकिन फिर भी अस दिशामे 
अखबार प्रारंम और मदद तो जरूर कर सकते हैं । रेलवे कंपनी 
तीसरे दर्जकी अपेक्षा भले ही करती हो, लेकिन पत्रकार तो ग्राम- 
जीवनकी, जहोँ कि अनके चालीस फीसदी ग्राहक रहते हैं, अपेक्ता 
बिलकुल नहीं कर सकते । प्रतिष्ठित और जिम्मेदार अखबार 
अस दिशासें लापरबाही बरतेगे तो अनकी खेरियत भी नहीं है। 
यह देखकर, कि जनतामें अस्मिता आती जा रही है, कुछ 
व्वरितदृष्टि पत्रकार अपद बगोकी खुशासद कर अन्हें चाहे जिस 
रास्तेसे ले जाकर अपनों प्रतिष्ठा जमायेगे, और सच्ची प्रजाकी 
शक्तिक्रे ये गैर-जिम्मेदार सरदार देशमें कौनसा अ॒त्पात न मचा 

सकेंगे ? नतीजा यह होगा कि प्रतिष्ठित नेताओंको आखिर असे 
लोगोंको भी प्रतिष्ठा की मंजरी देनी पड़ेगी ओर अनके साथ 
किसी तरह का सममोता करना पड़ेगा । अज्ञानी जनता गशैर- 
जिम्मेदार लोगोंके नेठृत्वमे फंस जाय तो सरकारको हमारे 
आंदोलनऊको तोड़ डालनेके लिये वह ओक रामबाण अस्त्र मिलेगा । 
अंग्रेज सरकारको लोकमतसे परिचित करानेमें और बविलायतकी 
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जनतामे हिन्दुस्तानकी हालतके बारेमे लोकमत तेयार करनेमें 
हमने जो ओक समय गेंवाया अतना ही अगर हिन्दुस्तानकी 
ग्रामनिवासी जनताको तैयार करनेमे लगाया होता तो आज हस 
रवराज्यमें पुराने हो गये होते। सच्चे कामका प्रारंभ कष्टदायक 
ओर आहिस्ता भले ही हो, शरू-शरूकी मन्दता भले ही हो लेकिन 
कुल मिलाकर सच्चे कामके फल ही पहले पकते है। अब 
भी जब जागे तभी सवबेरा”' सममककर किसानों, जुलाहों 
कारीगरों, मजदूरों, ख्ियों और क्लकोंकी स्थितिका महक््व समभम- 
कर अनकी दुदेशा दूर करनेके लिये, अन्हे तयार करनेकी दृष्टिसे 
अनके सवालोंकी तरफ ध्यान दनका ब्रत पत्रकारोंको लेना 
चाहिये । अबतक समाजसुधार और धमेसंस्करण जैसे महत्त्वके 
विषयोंका विवेचन भी हमने मध्यम श्रेणीकी दृष्टिसे ही किया 
है। यह दु खकी बात है। 

जैसे-जेसे पत्रकार ग्रामीण जीवनके विषयमें अधिकाधिक 
लिखते जायेगे बेसे-बैसे प्रचारकों, अपदेशकों, नेताओं और 
कूटनीतिज्ञोंके लिये गॉबॉकी मलाक़ात लेना लाज़िमी होगा। 
लेकिन बैसा होने के लिये पत्रकारोंके लेख स्थानीय र॑गसे रंगे 
हुओ होने चाहिये | अनमें स्थानीय अध्ययन और स्थानीय 
समभावष पूरी तरह होने चाहिये। 'सम्पादककी नज़रसे” लिखे 
हुओ गोलमोल सामान्य सिद्धातोंसेि काम न चलेगा । 

अच्छी तेयारीके साथ अगर अस दिशामे प्रयत्न होने लगे 
तो यह ब्यवहार घाटेका नहीं साबित हो सकता। असे लेख 
लिखकर, कि जिन्हे पढ़कर लोगोंको मज़ा आये और शिक्ता- 
शून्य मनोरंजन हो | कुछ पत्रकारोंने पाठकवर्गकी अभिरुचि बिगाड़ 
दी है । वरना असे वृत्त-विवेचनको, जिसमे जनताके हितको 
चर्चा की गयी है, आवश्यक पारिश्रमिक दिय बिना जनता न 
रहेगी । फिर अख़बार जेब भरनेका धंधा तो हरगिज्ञ नहीं 
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बनना चाहिये। अन्साफकी खातिर, धर्मकी खातिर," लोक- 
कल्याणकी खातिर, लोकमतके खिलाफ जाना भी पत्नकारके 
लिये अचित होता है। विदेशियेंके जुल्मका वणुन और अपका 
निषेध लोकप्रिय हो सकता है, लेकिन अगर हम सामाजिक 
अन्यायों ओर कुरं,तियेके खिलाफ खड़े हो जायें तो लोग चिद 
भो जाते हैं । खुशामदके आदी पाठक ओर लेखक ओसा वीरकर्म 
क्यों करने चले ? किसी महान्‌ अन्यायके खिलाफ अभिमन्यु 
त्रेसा कोओ तीर ओकाकों असहाय लड़ता हो तो पत्रकारकों 
झसकी बगलमें खड़ा रहना हो चाहिये । प्रतिष्ठाकी जाति बहुत 
बार सुयोग्य किन्तु प्रतिष्ठारहित मनुष्यको दबाकर रखनेकी 
खूब कोशिश करती है। पत्रकार अगर हिम्मतवान होगा तो बह 
प्रतिष्ठाकी जातिको तोड़कर भी योग्यताका पुरस्कार करेगा। 

जो बात व्यक्तिकी वहों संप्थाओं।की । देशमें काम करनेवाली 
संस्थाओंके स्वरूपकी जानकारी प्राप्त करके असका परिचय 
लोगोंको कराना ओर संस्थाओं सुस्त न बने असलिये अनपर पहरा 
देते रहना पत्रकारका खास कतेव्य है। देशमे जितना प्रत्यक्ष 
सावेजनिक काये होता है असमें सहायक होना, असीमें 
वृत्तविवेचनके सभी फरजे समा जाते है | वृत्तिविवेचल अगर यह 
फजे अच्छी तरह अदा करे तो असकी शक्ति अतनी बढ़ जाती 
है कि जिस तरह सरकारे और विद्यापीर्ठ योग्यताके लिये 
अपाधियों देते हैं अस तरह अखबार भी कर सकते हैं | फिर औसी 
लोकमान्यताके आगे राजमान्यता तुच्छ हो जाती है । 

कोओ भी विशाल ओर नया सवाल हाथमे लेना हो तो पहले 
मासिक पत्निकाओ असका विवेचन करे ओर बादमें साप्ताहिक 
पत्र असे हाथमे लेले | ओऔसा करनेसे विषय टेढ़े रास्ते नहीं 
जाता और काम भी नहीं बिगड़ता । दैनिक पत्रेके लिये अतनी 
मयादा आवश्यक हे कि जो आन्दोलन चल रहा होगा असके 
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बारेमें ही वे लिखें। 

हमारे यहाँ देनिक वृत्तपत्नोंका संपादकमंडल विशाल नहीं 
हुआ करता । बहुत बार राजा, प्रधान, सेनापति सभी अक ही होते 
हैं। रोज़ अठकर लेखपर लेख तो जनने ही पड़ते है। औसी 
हालतमे अगर समाजको कच्चा खाना परोसा गया तो आन्दोलनमे 
जरूर ओब निकलेगा । हमारे यहाँ विद्याव्यासंगी लोगोंने नियमित 
रूपसे अखबारोंकी मदद करनेका रिवाज अभी तक ठीक ढंगसे 
प्रचलित नहीं किया है। जब ओक अखबारके पीछे भिन्न-भिन्न 
क्षेत्रोमे विशेष योग्यता रखनेवाले लोगोंका अओक बड़ा मंडल होगा 
ओर असकी निरपेत्ञ सेवा सतत मिलती रहेगी तभी हमारा 
वृत्तविवेचन पुख्ता और समृद्ध होगा। जिस तरह भगिनी 
निवेदिता और दीनबन्धु अड़यूज़ अनेक अखबारोंके मददगार थे 
अस ,तरह हमारे यहॉके ऐसे कओ विद्वानंके नाम लिये जा 
सकते हैं जो असी मदद कर सकते हे । वैसे लेखोंद्वारा कुछ लोग 
मदद करते होंगे, लेकिन सुझाव रखने जितना रस तो बहुत ही 
कम लोग लेते 

अस आतज्षेपके खिलाफ लेखक असी दलील पेश कर सकते 
हैं कि पत्रकारोंमे विद्वान बुजुर्गोके वचनको मान देनेकी वृत्ति है 
ही कहां कि अन्हें हम सलाह दे? असलमे देखा जाय तो 
सलाहकार या 'परामशंदाता आम्रही सास बन जाय तो अससे 
कार्म न चलेगा, और यह भी बदोसस्‍्त नहीं किया जा सकता कि 
पत्रकार पंडितम्मन्य बने । हमारा सामाजिक जीवन खराब हो 
गया है और वही हालत हमारे सार्वजनिक जीवनकी भी हुओ 
है। संघशक्तिसे काम करनेके नियम अभी हमारे गले नहीं अतरे 
हैं। नीतिके बन्धन शिथिल करनेमें, अभिरुचिके अज्च आदर्शोको 
गिरानेमें ओर हर प्रकारके स्वच्छ॑द या स्वराचारको रूढ़ करनेमें 
अब तक अख़बारंने कोओ कसर नहीं रखी है । जहाँ देखिये 


ब्क 
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नये अखबार शरू होते हैं, थोड़ासा जीवनकलह चलाते है, और 
प्रेज्युअट (स्नातक) के विद्याव्यासंग की तरह थोड़े ही दिनोंमे 
डूब जाते है। फिर सारा अत्साह पक्षापक्षी या गटबंदियों मे ही 
रह जाता है। स्वतंत्र मोलिक कल्पनाओंका अकाल होनेपर भी 
प्रतिभाका दावा करनेवाला आडंबरी साहित्य अतना कुछ बढ़ 
गया है कि अब साहित्य-संरक्षक-मंडल की स्थापना करनेका 
समय आ पहुँचा है । 


पत्रकार दो प्रकारके हाते है। कुछ तो वे है ज्ञो अपने पत्र 
द्वारा जितनी वाडमयीन सेवा होती है अतनेसे सनन्‍्तोष मानकर 
बेठ जाते है। मतीलाल घोष, रामानन्द चट्टोपाध्याय और नटराजन 
अिस बर्गके नमूने समझे जा सकते है। दूसरे बह हैं जो अमली 
देशकाये करते समय अपने बविचारोंको प्रकट करनेके साधन के 
तोरपर अखबार चलाते है। गांधीजी, देशबन्धु, लाला लाजपतराय 
लोकमान्य तिलक आदि अस वर्गके प्रतिनिधि है| प्रथम वर्गके 
पत्रकार विविधताके अपासक होते है । प्रत्येकका कुछ-न-कुछ 
प्रमुख विषय होने पर भी वह सवबागी विचार-प्रचारके हिमायती 
हुआ करते है। दूसरे बर्गके लोग कार्य-परायण होनेसे जहाँ तक 
ही सके ओकाग्रता लाना चाहते है। दोनोंका अपयोग तो है 
लेकिन अन दो आंदर्शोकी मिलावट करना उचित नहीं है। 
प्रथम बर्गके पत्रकार अगर चाहे तो अपने अखबारको संस्कृतिका 
केन्द्र बनाकर ओक सम्प्रदाय या बन्धुसमाज तैयार कर सकते 
है। पुराने ज़मानेमें जो काम मन्दिर करते थे अर्स। काम तक 
पत्रकार अपने पत्रकों चढ़ा सकता है। दूसरे बर्गके पत्रकार 
देशसेबवकोंकी अडिग सेना तैयार कर सकते है| 

पत्रकारोंका तीसरा ओक वगे है--तनख्वाहके खातिर चाहे 
जिस मतका प्रचार करनेवालोींका । अमेरिकन नीमोंके श्रेक स्कूलमे 
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ओक शिक्षककोी नौकरीपर रखते समय विद्यार्थियोंके मांबापोंने 
अससे पछा था, या तुम प्रथ्वी गोल है औसा सिखाओगे, या 
चौकोर हे ओसा ?” असने जवाब दिया, असमें या दसरी 
क्रिसी भी बातमें मेरा निजी तनिक भी आग्रह नहीं है, आपकी 
टाअन कौन्सिल बहुमतसे जो कुछ निश्चित करगी सो पढ़ानेके 
लिये में तैयार हूँ ।” ओअसे लोगोंके हाथों क्या समाजसेवा होती 
होगी सो तो ओक ब्रह्माजी ही जाने | 

पत्रकारके अलाबा ओक नया वर्ग समाजम पेदा होनेकी 
जरूरत है। अपने-अपने विषयमे या क्ेन्रमे जो-जो प्रवृत्ति चल 
रही हो, जो साहित्य प्रगट हुआ हो, नये-नये आविष्कार हुओ 
हों, निशेय किये गये हों, वाद पेदा हुओ हो, नये नये नमूनोंक 
जन्म हुआ हो, अन सबका वार्पिक संग्रह (अब्द कोष) करनेका 
कास किसीको अपने सिरपर लेना चाहिये। सामाजिक जीवनके 
कओी अपांग जरूर असे हे जिनके लिये साप्ताहिक तो क्या, 
स्वतंत्र मासिक-पत्रिका भी नहीं चलायी जा सकती, सगर फिर 
भी जिनकी जानकारी मामूली अख़बारोंमें यदच्छूया आ जाय 
ओर बिखरी हुआ पड़ी रहे यह नहीं हो सकता। यदि कोओ 
वार्षिक चलाता हो तो कुछ लोग अपने विषयकी सामग्री असके 
पास अवश्य भेज दे | 

साहित्यचन्नों करनबाली नहीं, किन्तु नये-पराने सभी 
प्रकारके प्रंथोंका संक्षिप्त परिचय करानेबवाली ओकाध मासिक- 
पत्रिकाके लिये हमारी भाषामे अवश्य स्थान है। अस तरहकी 
मासिक-पत्रिका विद्यार्थियों और आम लोगोंके लिये बहुत ही 
कीमती साबित होगी और साहित्यका अतिहास लिखनेम तो 
असकी सेवाका मूल्य आकना मुश्किल ही है| यह तो बहुत लोग 
जानते है कि मेजिनीकी साहित्यसेवा असे प्रयत्नसे ही शरू हुओ 
थी। असा कुछ नही है कि असी पत्रिकाओंमे सिफे अपनी 
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भाषाके साहित्यका ही परिचय आये। हिन्दुस्तानके दूसरे साहित्यों- 

को भी अचित मात्रामे स्थान दिया जा सकता है। 

सामान्य पाठक अगर अखबार ओर मासिक पत्रिकाओंके 
बाहर जाते हैं तो वह अपन्यासोंमें अतरनेके लिये ही। अस तरहकी 
हालत जबतक अपने देशमें हैं तबतक सारी दुनियाकी जानकारी 
असके परवापर-सम्बन्धके साथ देनेका प्रबन्ध लोकशिक्षा की 
दृष्टिसे अत्यंत आवश्यक है। दुनिया क्हॉ-कहाँ फेली हुओ है 
वहाँ क्या-क्या चलता है, प्रत्येक देशका दुखदर्द क्या है, दुनिया 
कहा तक आ पहुँची है अझिसका खयाल हमारे लोगोंकों होना ही 
चाहिये। असमें भी हम बड़ी हृदतक परावलंबी रहेगे ही । यह 
अपरिहार्य है। फिर भी अपनी दृष्टिसे प्रत्येक बस्तुकी मात्रा ओर 
महत्त्व निश्चित कर लोकशिक्षाका काम शुरू तो करना ही 
चाहिये। 

चालीस करोड़ गुलाम के अस राष्ट्रमें हमारा वृत्तविवेचन 
ज्यादातर अंग्रेज़ीमें ही चलता है । समर्थ लेखक अंग्रेज़ीकी ओर 
ही दौड़ते हैं। ओर जिनके लिये यह सारा प्रचार चल रहा है 
अस जनताको असके फलसे वंचित रहना पड़ता है, यह कितनी 
शर्म की बात है | तञस शमकी तरफ हमारा ध्यान नहीं जाता | 
अगर ध्यान खीचा भी जाता है तो सच्ची बात गले नहीं अतरती 
जिससे अधिक दयनीय स्थिति और क्या हो सकती है 

देशी भाषाओंमें जो अखबार चलते हैं अनके पीछे तैयारियां 
बहुत ही कम होती हैं । कहा जा सकता है कि पत्रकारोंके लिये 
अत्यंत आवश्यक जानकारी, समझें आये असे रूपमे जिनमें 
दी हो असी किताबें हमारी भाषामें हैं ही नहीं । 'ल_पडियन अयर 
बुक', अन्युअल रजिस्टर', 'हुअज हू, 'पिअसे साअस्लोपीडिया? 
कमशियल्न औटलास', हेंडबुक आफ कमशियल अन्फर्मेशन' 
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आदि सर्वोपयोगी सादी किताबें भी देशी भाषाओंमें अभी तक 
तैयार नहीं हुई हैं। असलिये तथा अचित अध्ययनके अभावमें 
देशी पत्रिकाओं अंग्रेज़ी पत्रिकाओंकी केवल स्याहीचूस बन 
गयी हैं । 

अतनी प्राथमिक तैयारी भी जहाँ नहीं है वहाँ अमुक विषय 
या अमुक घटनापर विश्वस्त जानकारी प्राप्त करनेके लिये खास 
संवाददाता भेजनेकी, या अख़बारकी तरफसे जॉच-समिति नियुक्त 
करनेकी बात तो दूर ही रही। 

वृत्तविवेचनपर जीनेवाला ओर-उत्तविवेचनको पोषण देने- 
का ढोंग करनेवाला ओक भयंकर रोग है “विज्ञापन” | सावेजनिक 
नीतिको भ्रष्ट करनेवाली ओर कौोटुम्बिक अथेशाखत्रक्ों तोड़ डालने 
वाली यह बुराओ अतनी फैल गयी है कि 'नवज्ञीवन” द्वारा 
गांधीजीने अुसका जो झितना सख्त और सक्रिय विरोध किया 
है असका कुछ भी असर दूसरे अखबारों पर पड़ा हुआ दिखाओ 
नहीं देता । जब में अख़बारोपर अतने हीन विज्ञापन देखता हूं 
तब मनमें विचार आता है, क्या प्रभ्ु-सेवाके लिये कोओ अत्तम 
देवमन्दिर बनाकर बादमें अुसका खर्चे चलानेके लिये असके 
अहातेके कमरे शराबखानों ओर वेश्याओंको किरायेपर देने जैसा 
ही यह काम नहीं है ? 

पत्रकारका व्यवसाय या वृत्तविवेचन अपने यहाँ यूरपसे 
आया है। जिस तरह बच्चे अपना चारिज्य और आदर्श बनने 
तक माँबाप या गुरुका अनुकरण करते हैं अुस तरह हमने अब 
तक विलायती 'जनोलिज्म” का अनुकरण किया | अमेरिकन ढंग 
दाखिल करनेकी भी कोशिश शुरू हो गयी है । क्‍या अभीतक 
अनुकरणका जमाना पूरा नहीं हुआ ९ क्या स्वतंत्र व्यक्तित्व 
लाने जेसा हमारे राष्ट्रमें कुछ है ही नहीं ? अगर हमारे पास 
सांस्कारिक व्यक्तित्व है, अगर हममें अस्मिता जागृत हुओ है, 
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तो असे पहचाननेका, असे विकसित करनेका और प्रकट करते 
का समय कया अब नहीं आया है ? हमारा सवाल सिर्फे राज- 
नेतिक नहीं है । अगर वह सिफे राजनेतिक होता तो वह कभीका 
सुलक गया होता । जिस तरह दुनियाके सभी धर्म अस 
देशमे अकटठे हो गये हैं अस तरह दनियाके लगभग सभी 
सवाल अस देशमे अकटे होने लगे है, हो गये है। अभी 
कुछ बाकी रहे होंगे तो वह भी आ जानेवाले हैं। चारों तरफ- 
से पानीकी बाढ़ आनेपर बेचेन और परेशान हुओ लोग जिस 
तरह अची-से-ओची जगह खोजते है, असी तरह दुनियाके 
सभी सवाल, धम-धम के बीचके, जाति-जातिके बीचके, सामा- 
जिक, आर्थिक, शिक्षासंबंधी सभी सवाल जिस देशमें जअिकटदे 
होने लगे हैं ओर अनकी चर्चा करनेका कतेब्य पन्रकारोंके सिर 
पर आ पड़ा है । सा तो है नहीं कि जो पत्रकार हुआ वह 
विचारक भी हो गया, लेकिन असे हर सवालका स्वरूप और 
गांभीय ठीक-ठीक समझ तो लेना ही चाहिये और श्र ष्ठ विचारकों- 
ने अनके लिये क्या-क्या अपाय सुमाये हैं या प्रयुक्त किये है 
अनका सूच््मतासे अध्ययन करनेके बाद यथाशक्ति, यथामति 
नहें देशके सामने पेश करना चाहिये | हमारे जीवनमे और 
अतिहासमे, धर्ममें और समाज रचनामें असी दिशामे क्या-क्या 
अपयोगी हैं अिसकी जाँच-पड़ताल करके असे दुनियाके सामने 
रखना अनंका काम हेै। 
यह बात आसान नहीं है । दीघे अध्ययनसे मनुष्यमें विद्वत्ता 
आ जायगी, लेकिन शुद्ध और अश्च जीवनके बिना दिव्य दृष्टि 
ओर अडिग श्रद्धा नहीं आती | आजका जमाना ही असा है कि 
जितना मुमकिन हो, चढ़ जानेकी आवश्यकता है । शैतान लग- 
भग सिरपर सवार हो चुका है। असे परास्त करनेके लिये देव- 
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सेनाके सज्जन होनेकी आवश्यकता है | ओअसे अिस अवसरपर 
पत्रकारोंके सामने आज ओअक बड़ा सवाल है कि वे कौनसा 


काम करें ?४* 


& 
जीवनविकासी संगठन 


आजकलका कोओ भी मनुष्य लीजिये, असे स्वाभाविक रूप- 
से ही अंदरसे अऔसा लगता है कि हम अब किसी नये जमाने का, 
नये युगका, नये जीवनक्रमका प्रारम्भ कर रहे हैं | हम भले ही 
अैसा कहते आये हों कि भारतवर्ष अक है, और हमारी सांस्क- 
तिक अकता मुख्य-मुख्य बातोमे स्पष्ट रूपसे भले ही दिखाओ 
देती हो, फिर भी हमें यह नहीं भूलना चाहिये कि आजतक हम 
छोटे बढ़े गिरोहोंमें ही रहते आये है । * विविधतामे ओकता ? 
हमारी संस्कृतिकी खासियत है । लेकिन हमने तो विविधताको 
अनेकधा फैलने दिया और ओकता लाना लगभग भूल ही गये । 
अिसलिये समाजमें बलके होते हुओ भी हम कमज़ोर साबित 
हुओ | हम' सबका रहनसहन तथा विचारत्रणाली ओक-सी होते 
हुओ भी हम छिन्न-भिन्न हो गये । 

सृत्यो: स.मृत्युमाप्नोति य अह नानेव पश्यति । 

हमारे पितरोंके पिता यमराजने कभी का कह दिया है कि 
जो व्यक्ति अपने जीवनमें केवल विविधताके ही पीछे पढ़ता है 
वह जीवन-के ओक के बाद अक ्षेन्नमें मृत्युके, क्षयके शिकंजेमें 
फेंस जाता है | भगवान श्रीकृष्णने गीतामें भी कहा है कि “जो 
ज्ञान भेदभावको पोषण देता है ओर विविधताको ही पहचानता 


अनभभकन नमन 


# अहमदाबादकी पत्रकार-परिषद्र्म पठित निबंध-नवंबर १६२४ 


४० जीवन-साहित्य 


है वह समाजकी प्रगतिको रोक रखता है ।” फिर लोग तो 
बस्तुओंका तारतम्य न जानकर कुद्र अकांगी वस्तुओको ही स्वेस्च॒ 
मानकर नासममभदारी करने लगते है? .असे लोग समाजको 
अधिकाधिक नीचे ले जाते है । जो लोग ओक ही प्रान्तको सारा 
देश मानते है, संस्क्ृतिके किसी ओक अंगकों ही जीवनसबेस्व 
सममभने लगते है, बह अपनी शक्तिका अचित अपयोग नहीं कर 
सकते । किसी गाड़ीके सभी हिस्से-पुरजे साथुत है, लेकिन अगर 
वह अपनी-अपनी जगहोंसे खिसक गये हों या ढीले पड़ गये हां 
तो वह गाड़ी भला केसे यात्रा कर सकेगी ९ 

ओक जमाना था जब वेदोपासना, संस्कृतविद्या, भक्तिमागे, 
विरक्ति आदि महान तत्त्वोंके बलपर ,हम' सांस्कृतिक अओकता 
प्रस्थापित कर सके । लेकिन जैसे-जैसे युगोत्कषे होता जाता है 
बैसे-वैसे यह आवश्यक ग्रतीत होता है कि समनन्‍्वयकारी तत्त्व 
अधिकाधिक व्यापक बने । परशुरामके समय ब्राह्मणुसंगठन 
या ज्ञत्रिय संगठन स्वाभाविक होगा; बेदकाल मे आयेसंगठन 
महत्त्वका हो गया होगा; छत्नपति शिवाजी महाराज या राणा 
प्रतापफे समय मे हिन्दुसंगठन अनिवाय हुआ होगा लेकिन 
आज तो असमें को शक नहीं कि भारतीय संगठन ही ओक- 
मात्र युगधम है। 

अस तरहका संगठन अलग-अलग क्षेत्रोमें कबका शरू हो 
चुका है। अखिल भारतीय संस्थाओं तथा प्रवृत्तियों देशमे स्थान- 
स्थानपर दिखाओ देती हैं। शिक्षा और साहित्यके बारेमें तो 
प्रत्येक भ्रान्त ओकाकी बन कर सिफे अपना ही विचार करता 
आया है। वतेमान संस्कृतिके ब्राह्मण अथात्‌ अंग्रेज लोग और 
अनकी सत्ता के द्वारा बाह्य कारणों के परिणाम-स्वरूप जो अकता 
हम सबपर लाद दी गयी है असके बारेमें यह हरिगज़ नहीं कहा 
जा सकता कि वह कोओ प्राणदायी तत्त्व है । 
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प्रान्तके लिहाजसे शिक्षाका अलग-अलग प्रबन्ध हुआ; 
सरकारी विद्यापीठोंकी स्थापना हुओ। जिन युनिवर्सिटियोंने 
भारतीय तथा प्रान्तीय जीवन और संस्क्ृतिको कितना प्राधान्य 
दिया है यह तो हम देखते ही है। अब अखिल भारतकी शिक्षाको 
ओक तंत्रके नोचे लानेका सरकारका प्रयत्न चल रहा है। अिसमें 
सरकारको कामयाबी मिल जाय तो भी अससे समाज-हृदय ओक 
होगा या नहीं असमे शक है । 

अगर असा कहा जाय कि साहित्यके बारेमे यहाँ संगठन 
जेसा कुछ नही है, तो असमे कोओ ग़लती न होगी | साहित्यको 
अक ही रस्सीसे बॉधना या नाथना आसान नहीं।। साहित्यका 
मह बंद करना सहल होता है लेकिन ग्रौढ साहित्य नकेलका 
नाम तक बदाश्त नहीं कर सकता । किसी भी ज्षेत्रकी बाल्यावस्थामे 
ही असके अपर पराया अंकुश टिक सकता है | 

साहित्यमे कितनी शक्ति है असकी अधिकाधिक प्रतीति 
मनष्य जातिको होती जा रही है। साहित्य ओक प्रकारका 
चैतन्य है, सामाजिक तेज है; संकल्पकी अमोघ शक्तिकी 
सहायतासे मनष्य चाहे जो भला-बुरा परिणाम' निश्चित रूपसे 
ला सकता है । लेकिन यह दोधारी तलवार है। यह अक रसायन 
होनेके ऋरण जो कोओ असे हज़म करेगा असे यह अजरामर 
बनायेगा; लेकिन अगर असका दुरुपयोग किया जाय तो यह 
समूल अच्छेद किये बना न रहेगा। ओक समय था जब लोग 
साहित्यका अपयोग मोक्तसाधनके लिये करते थे। आगे चलकर 
सत्ताधारी और पैसेवाले लोगोंके मनोविनोदके लिये साहित्यका 
अपयोग होने लगा । अस जमानेके सम्बन्धरमें देसनिकालेकी 
सज़ा पाये हुओ ओक जमेन यहूदी लेखकने कहा है--- 

“यह समय साहित्यकलाके लिये या साहित्यकारोंके लिये 
बड़ा कठिन था। समाजमें यह विचार दृढ़ हो गया था कि 
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साहित्यकारके मानी हैं घरमें पालने योग्य ओक गुणीजन। 
प्रत्यज्ञ जीवनके साथ असका कोओ सम्बन्ध न रहता था। 
साहित्यकार क्रद्ध हो या सन्‍्तुष्ट, दोनों बातें अकसी थीं । अमके 
हथियार हवामें किये गये फेर या घमाये हुओ पद्ेकी तरह थे। 
साहित्य विनोदका अंक अल्छृष्ट साधन समम्मा जाता था । अससे 
अधिक प्रतिष्ठा असकी न थी ।? 
ओर साहित्यकार भी ओक बात भूल गये कि सिफे शब्दकोशल 
या कल्पनावैभव अनके धंधेके लिये काफी नहीं है, असके लिये 
चारित्र्यकी भी आवश्यकता है । साहित्यकलाघधर यह भूल गया 
कि अस-अस समय लेोगोंकी जो अभिरुचि रूढ़ हो गयी हो अस- 
को पोषण या असकी ख्तिदसत करना धर्म नहीं, बल्कि सत्य 
न्याय, प्रसन्नता, सौन्दर्य, स्वातंत्रय, मानवी सन और चैतन्य;अन 
सनातन और सावेभोम जीवनतत्त्वोंकी अनन्य निष्ठासे अपासना 
करना असका धर्म है। स्वधर्म-कर्म का भान मूल जानेके कारण 
बह सत्ताधारियोंके आश्रित परिवारमे गिना जाने लगा! ओर 
जीवनके कठ.र सत्य तथा वास्तविक परिस्थितिको भुला देना ही 
असका अकमात्र काये बन गया | असी हेतु जनरंजन करनेवाले 
अनेक वर्गो्मेंसे वह अक बन गया । अस दुनियाके अत्यल्प 
मानवी ज॑वन-पथपर प्रकाश डालनेका काय छोड़कर यह अस 
बातकी चिन्ता करने लगा कि समय किस तरह बिताया जाय । 
कलाको लोग !285:77८, ( या जैसा कि मद्रास की तरफ कहते 
हैं, ) कालक्षेपम्‌ समझने लगे । 
असके परिणामस्वरूप यह धारणा फैल गयी कि पंडित 
आश्रयके बिना शोभा नहीं देता । और अस तरह वह वनिता 
ओर लताकी श्रेणीमे जा बैठा । जो लोग खा-पीकर आरामसे 
रहते है अुसके पास ओशो-आअशरतके लिये विपुल समय रहता 
है। असे लोगोंका दिल अब न जाय असलिये क्या-क्या किया 
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ज्ञा सकता है अिस बातकी फिक्र करने का काम ही अन कला- 
धरोंके लिये रह गया । मानव जीयनवा बोझ अठाकर जो 
बेचारे केवल भारवाही ही बने हैं अऔसे पारामराकों साहित्यका 
आस्वाद लेने जितनी फुरसत मिले भी कहाँसे ? और जब कामका 
ही अकाल पड़ जानेकी वजहसे असे लोगोंको फुरसतका वक्त 
मिलता है तब रोटीकी तीत्र चिन्ताके सामने साहित्य झूझे भी 
कहासे ? भूखा आदमी व्याकरणसे पेट नहीं भर सकता, या 
प्यासा मनुष्य काव्यरससे अपनी प्यास नहीं बुझा सकता। 
सारांश, साहित्यका निमोण तो हो गया मगर वह कृत्ाथे 
नहुआ। 

औअसे समय जिन वर्गोने साहित्यको |आश्रय प्रदान किया 
अनकी मनोवृत्ति असमे प्रतिबिबित हुओ बिना कैसे रह सकती है ? 
समाजके भीषण जीवनकलहके स्वरूपको बिलकुल बदल डालकर 
असे नसीबका रूप दे दिया गया | ग्रचंड धार्मिक और सामा- 
जिक विग्रहोंको विदूषक जैसा हास्यास्पद भेरू चढ़ाकर अन्हे 
नाटकोंमे अपाख्यानाका स्थान दिया गया और मानवी राग 
ढेषके अदम्य प्रवाहको बिलकुल कुद्र बनाकर किस ख्रीने किसके 
साथ अभिसार किया और किसे ताली दी-असी के वर्णन 
साहित्यमे सर्वेत्र रिखाओ देने लगे । सभी दरशमाबाज़ | नापठटक- 
कार, अभिनेता, अनके शिक्षक और प्रेत्चक भी--सभी जाजिम 
या जुल्मके शिकार हुओ थे ।” 

अस गढ़ेमेसे साहित्यको अपर निकालनेके लिये जनता के 
कुछ सेवाधुरीण अपासक प्रयत्न कर रहे है । औसे लोकसेवक 
साहित्यका अन्तरग्रान्तीय' संगठन करना ही हमारा सुख्य 
अहेश्य है। परायी संस्कृतिकी अकके बाद ओक बाढ़ें आ जानेके 
कारण हमारे लोग अगर परेशान हो गये हों तो असमे कोओ 
आश्चय नहीों। लेकिन हर नयी बाढ़ अपने पानोके साथ जो 
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पौष्टिक मिट्टी लाती है वही चैतन्यके अंकुरके लिये सबसे ८#च्छा 
खांद।बनता है । और फिर जीवनांकुर निकल आनेके बाद ही 
पूरी सत्नह आना फसल आ जाती है । 

हमे लगता है कि हमारे देशके अतिहासमे अऔसा रूमय 
अब आया हे। 

जब ज़मीन तेयार हुआ हो तब जो निर्भय होकर ब॑ज नहीं 
बोता ओर दिलसे यह डर रखता है कि आजतक प्राणपण से 
सेभालकर रखे हुओ बीज जमीनमे बो दें तो वह कीचड़मे पड़कर 
सड़ जायेगे ओर असलिये पुरानी पूजीकी रक्षा करनेमे ही बड़ा 
पुरुषार्थ है, वह आस्तिकताकी भाषामें क्‍यों न बोलता हो, वह 
वास्तवमें नास्तिक है, जीवनद्रोही हे । मुर्दंको सेभालकर चेतन्य- 
की अपासनाका द्रोह करनेवाला है। वह मु हसे भले ही धर्मकी 
जय बं,लता हो, लेकिन हाथसे काम तो असा करेगा जिससे धर्म 
का अचूक ज्षय हो जाय । अब तो हमे धर्मके रक्षक नहीं बनना 
है, किन्तु धर्मेसे रक्षण प्राप्त करना है। बेशक, यह धर्मे पुरानी, 
सड़ी-गली, या खोरवली रूढिका नहीं बल्कि चेतन्यका सनातन 
धर्म होगा | 

यह धर्म लेनदेन करते कभी न हिचकिचायेगा । ज॑,ने के मानी 
ही है लेनदेन करना । जो देता और लेता है झुसपर वह जीवन- 
देवता प्रसन्न होता है। 'ददाति ग्रतिग्ृह्माति नान्यथैषा ग्रसीदति । 
लेकिन देनेके मानी गुलामोंकी तरह चुगी कर, या जुमाने के तौर 
पर देना नहीं हे, और लेनेके मानी भी फेके हुआ टुकड़ मिखारी- 
की तरह अठाना नहीं हैं। दुनियामें समानभावसे सबके साथ 
बराबरीके व्यक्तिकी तरह रहनेकी कला आनी चाहिये | यह 
साम्ययोग साधनेके लिये ही आपसी सहकारकी कला हस्तगत 
करनेकी आवश्यकता है । हमारे देशमे शत्येक ग्रान्तकी कुछ न 
कुछ ज़ासियत होती ही है। प्रान्तीय भेद स्पष्ट दिखाआ देते हें, 
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लेकिन संस्कृति तो प्रान्तोंके . अनुसार अलग-अलग नहीं हुआ 
करती । संगीतके किसी सम्रं्ध और संपूर्ण रागमें जिस तरह 
आरोही और अवरोही स्वरोंमें भिन्नता होती हे असी तरहकी 
मिन्नता हमारे विविध प्रान्तों तथा अनके अलग-अलग वर्गामें है। 

जिस समय राष्ट्रका आत्मांवेश्वास बिलकुल अइ गया था, 
असमे किसी तरहकी हिम्मत नहीं बची थी अस समय कुछ लोग 
विदेशियोंका केवल अनुकरण करनेका अपदेश देने लगे और 
कुछ अनका विरोध करके कहने लगे कि पुराने मुर्दोको मसाले में 
ढककर, अनकी ममी बनाकर असकी पजा करनी चाहिये । हमारे 
यहाँ यह झगड़ा बरसोंतक चला । लेकिन बादमे सच्ची जाग्रतिका 
ऋदय होते ही पुरानी पं जीपर जीनेकी या डिब्बेमे पेक होकर 
सिलनेवाली विदेशी खूराकपर गुजारा चलानेकी बिलकुल आव- 
श्यकता नहीं रही । अपनी जमीन को घरका तथा बाहरका खाद 
देकर नयी फसल तेयार करना ज़रूरी है यह बात अक्लमंद 
लोगोंके मनमे बेठ गयी । कष्टपूवेंक जमीनको जोतकर ताज्ी 
फ़सल लेनेसे ही राष्ट्रजीवनके लिये आवश्यक सभी विटेमिन्स 
( जीवनसत्त्व ) मिलन सकते हैं अितनी सादी बात भी हमारे गले 
आतरते दो पीढ़ियाँ राह देखनी पड़ी | और असीलिये आन्‍्तर- 
प्रान्तीय संगठन की “जरूरत (हमें आजतक न महसूस हुओ । 
स्वावलंबनका प्रयत्न करते समय आपसी सरकारी जरूरत मालूम 
होने लगती है । परावलंबन में केबल नाथ-निष्ठा परी तरह हो तो 
काफी है| अब, जब कि हम निजी अनुभवका महत्त्व समभकर 
पराक्रम या पुरुषार्थ करने लगे हे, असम समय, ओकदसरेकी 
सलाह लेने की ज़रूरत हम महसूस करने लगे हैं । 

मनुष्य प्रयोगवोर न हों, अनुभवपरायण न हों तो 'कुरु 
कर्मैव तस्मात्त्व॑ पर्वे: पवेतरं कृतम्‌!अिस तरहकी पूबानुसारी वृत्तिके 
बह आदी बन जाते है। अस जमाने मे हमने बाहरके गुरु बहुत 


श्द जीवन-साहित्य 


से किये लेकिन आत्म-गुरुकी शोध नहीं की । 

राजनीतिमें पहले पहल सन्‌ १८५७ औसवीमे हमने पुराने 
ढंगसे अंक सीधी सादी बग्रावत कर देखी | असके बाद राज्य- 
कत्ताओंका अतिहास पढ़कर अन्हींका अनुकरण शुरू किया । 
पहिले हम आशा करते थे कि लिबरल पक्षके लोग अच्छे 
अन्हीके हाथों हमारा कल्याण होनेवाला हे । हमे जब अनुभव 
हुआ कि यह आशा दुराशा है, तब हमने मज़दूर-पक्तका दामन 
पकड़ा । असी ज़मानेमे फ्रान्स, अटली, अमरीका आदि देशोंका 
अतिहास पढ़कर अससे प्रेरणा पानेकी हमने कोशिश की । 
अतनेमे रशियाकी प्रगतिसे सारी दुनिया चकाचोध हो गयी 
ओर हमे मालूम हुआ कि अस देशमे जो क्रान्ति हुओ वह अिति- 
हाससिद्ध शाख्रकी मज़बूत बुनियादपर खड़ी हुओ है । 

गुरुमंत्र चाह जिससे लिया जाय, लेकिन अगर वह आत्स- 
सात्‌ न किया जा सके तो अससे सामथ्य प्राप्ति नहीं हो सकती। 
साहित्यके बारेमे भी अनुकरण तथा अधार लेनेकी कुछ मयांदा 
होती है | किसी अन्थका स्वभाषा मे अनुवाद किया जाय और 
अगर लोग असे न समझ सके तो अससे कया फायदा ? ओर 
समझे आये तो भी अगर सहानुभूति न पेदा हो, वह किसीको 
आकर्षक न लगे, तो असे व्यथ ही समभना चाहिये । फर्े 
कीजिये कि वह आकषेक भी बन गया लेकिन अगर वह लोगोंके 
मानसमें प्रवेश न करे, विचारगप्रणाली पर असर न करे, लोगोंके 
जीवनमें या अनकी निजी भाषामे न अतरे तो असे निष्फल ही 
सममना चाहिये । साहित्यकी शक्ति अद्भुत है, लेकिन वह 
रसायन जेसी है। केवल साहित्यपठनसे या दूसरों से आदर्श 
ओऔर अनुभव अधार लेनेसे ज्यादा-से-ज्यादा साहित्यक्षेत्र समृद्ध 
हो जायगा, लेकिन असमेसे जीवन-साफल्य शायद ही 
निष्पन्न होगा । 
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जब जीवन समृद्ध, व्यापक ओर गंभीर होगा तभी अपरके गुण 
साहित्यमें उतरेंगे | शोधखोज, पराक्रम, प्रवास, व्यापार, हुनर, 
कलाकौशल, निरीक्षण, परीक्षण, नवनिर्मिति आदि बातोंमे जब 
' समाज मोर्चेपर होता है, जब असकी महत्त्वाकांच्ा अत्तग हो 
जाती है और कतेव्यबुद्धि भेदक होती है तभी साहित्य जोरदार 
बनता है | 

जअिस तरहका पोषण साहित्यको अब मिलने लगा है ओर 
असीलिये साहित्यका अन्तर-प्रान्तीय संगठन करनेकी जरूरत 
आज महसूस हो रही है । असके लिए अत्साह भी दिखाओ देने 
लगा है। वैसे देखा जाय तो यह कल्पना पचीस-तीस साल्ञकी 
पुरानी है। लेकिन अगर औसा कहा जाय कि साहित्यसंगठन 
करनेकी आवश्यकता अस समय पेदा नहीं हुओ थी, तो धह 
गलत न होगा । 

जीवनको भुलाकर, जीवनसे द्रोह करके केवल साहित्यका 
पोषण हमे नही करना है | जीवनक लिये साहित्य है। जीवनमेसे 
साहित्यका अद्गम है ओर साहित्यका फल भी संस्कारी तथा 
समर्थ जीवन ही है। विविधतामेसे अक्य ग्रस्थापित करनेका 
हमारा जो जीवनमंत्र है असे साहित्यमे भी स्पष्ट तथा परे रुपसे 
व्यक्त करना है । और असलिये सर्वेसमन्वय ही हमारा ध्यान- 
मंत्र है | ५ 

कुछ लोगोंको औसा लगता है कि अनेक चीजोकी खिचड़ो 
बनानेसे समन्वय हो जाता है, जब कि दूसरे कुछ लोगोंका खयाल 
है कि किसी ओक विशेष वस्तुका स्वीकार करके असका विस्तार 
करना और बाकीकी वस्तुओंको तिलांजलि देना ही ओकताका 
ओकमात्र साधन है | लेकिन यह दोनों दृष्टियों भूलभरी है । बिना 
विविधताऊे अक्यमसे कुछ अथ ही नहीं । विविध घटकोंका अनका' 
अपना स्वत्त्व अचित मात्रामें न रखा जाय तो फिर समन्वय ही 


ध््प ज्ञीवन-साहित्य 


किसका करें ? यह सही है कि स्वत्त्त रत्ता और समन्वय अओक 
दूसरेके विरोधी तत्त्व मालूम होते है, वह आसानीसे ओकदूसरेमें 
नहीं मिलते; लेकिन समाजको योग्य साधना करके यह समन्वय 
शक्ति अपनानी होती है। कओ भूले होंगी, कओ पीढ़ियोंका 
बलिदान देना पड़ेगा, लेकिन स्वत्त्वरत्षा और समन्वय दोनोंकी 
ओक साथ अपासना हो जाय तो असमेंसे जीवनक दिव्य स्फुल्लिंग 
निकले बिना कभी नहीं रह सकते । असीका दूसरा नाम है 
जीवन-रसायन | 

सिफे खिचड़ी बनानेसे कभी कभी अनिष्ट चीजें ही पैदा होती 
हैं। बाज़ारमें सर; वस्तुओं ओकत्रित होती हैं, लेकिन दुकानको 
कोओ घर नहीं कहता । पुस्तकॉंकी दूकानको पुस्तकालय नेहीं कहा 
जा सकता । 

जेता कि हम अपर कह गये हैं, जीवन ही साहित्यका ज्षेत्र 
है । असलिये जीवनके सभी क्षेत्र हमारे चिन्तनके विषय हैं। 
लेकिन अन ज्षेत्रोमेंसे अक बहुत ही महत्त्वके और व्यापक क्षेत्रको 
हम फिलहाल जान बूफकर अलग रखनेवाले हैं। राजनीतिकी 
अच्च भूमिकापरसे चर्ची जानेवाली राजनीतिकी हमारे कल्पित 
साहित्यमें कोआओ बाधा नहीं है। लेकिन वरतेमान परिस्थितिमें 
यही अिष्ट है कि हम अपनी भावनाओ मोन-द्वारा व्यक्त करें। 
आज देशमे सबको अकत्र लानेकी बहुत जरूरत हैं| घर्मा भिमान, 
जात्यभिमान, प्रान्ताभिमान और राजनैतिक पक्षमेद आदि बातों 
से हमारी मनोवृत्तियाँ अतनी ग्रक्षुष्ध, संकुचित और बुद्धिविमुख 
हो जाती है कि अससे सांस्कृतिक संगठन अधिकाधिक मुश्किल 
हो जाता हे। जहाँ दिल खोलकर बात नही की जा सकती वहाँ 
मौन रखना अच्छा है | डरते-डरते या किसीके दबावमें आकर 
भूठ-सुचका मिश्रण करनेमें या टेढ़े ढंग से बोलनेमे सत्यका पालन 
नहीं है, सामथ्ये नहीं है, तेजस्विता नहीं है ओर मानसिक 
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सनन्‍्तौष तो हरगिज्ञ नहीं है। ओर परिणाम देखते जाओ तो 
शून्य | अन सब कारणोंस हमने अपनी प्रवृत्तिको राजनीतिसे 
अलिप्त रखना ही पसन्द किया है ! 

जहाँतक हो सके, व्यक्तिगत आलोचना भी टालनेका हमारा 
निश्चय है। जहाँ सभी स्खलनशील हों बहाँ कौन किसका अपहास 
करे | पहला पत्थर कोन मारे ? फिर व्यक्तिगत टीका करनेसे न 
टीका करनेवालोंको लाभ होता है, न सुधरता है टीकाका विषय 
हुआ व्यक्ति। बह या तो चिड़ जायेगा या नाशुर्म्मीद होकर 
निराश हो जायेगा । परिणामस्वरूप सामाजिक जीवन अधिका- 
घिक नीचे गिगता जाता है अऔसा सावेत्रिक अनुभव है! 

कुछ लोग कहते हे कि साहित्य जीवनका समालोचन है। 
बात सहो है; लेकिन अुसमे सारा सत्य नहीं आ जाता। साहित्य 

जीवनकी पुनर्धेटना है, नवसजेन है और कभी-कभी वह जीवन- 

प्रेरणा भी होता है। यह सब आदर्श हमारी दृष्टिके सामने हे। 

भारतीय साहित्य-संगठनका मुख्य काय तो राष्ट्रभाषाद्वारा ही 
चलेगा । लेकिन अुसका सन्देश अपने-अपने भ्रान्तोंमें अपने-अपने 
ढंगस पहुँचानेका काम प्रान्तीय भाषाओंकोी ही करना है। सब 
मिलकर अक ही पक्तिमे भोजन करने बैठे हों तो भी प्रत्येक 
व्यक्तिको अपनी भूख, स्वास्थ्य ओर अभिरुचिका विचार करके 
यह निश्चित करना पड़ता है कि कया खाना है, कितना खाना है 
ओर किस तरह खाना है । असी तरह ग्रान्तीय भाषाओंको करना 
पड़ेगा । 
और सब क्छ देना हो तो भी देते समय शबरीकी तरह हर 
बेर अच्छी तरह देख-भालकर समर्पित करना अच्छा है। दूसरे 
ओक ढंगसे भी सोचा जा सकता है । हम 'महाराष्ट्रीय 'साहित्य” 
या भारतीय साहित्य जैंसे शव्दोंका अस्तेमाल करते हैं । 'महा- 
राष्ट्रीय सरकृति), भारतीय संस्कृति! जैसे शब्दोंका भी हम प्रयोग 


६० जीवन-साहित्य 


करते हैं | लेकिन साहित्य या संस्कृतिको ओकरूप बनानेका हमने 
कभी प्रयत्न किया है ? 
मराठ। बालनेवाले सभी महाराष्ट्रीय हैं ।” यह परिभाषा तो 
ठीक है, लेकिन मराठी बेलनेवाले हम सब अंक हैं; ओक दूसरे 
के हैं अस ग्रकारकी वृत्ति जागृत करनेके लिये या असे हृढ़ करनेके 
लिये क्‍या हमने साहित्यमें कोओ प्रयत्न किया है ? ओक दूमरे 
की टीकाटिप्पणी करके अक दूसरेके दोष जाहिर करके हमने 
ओक दूसरेकी सेवा की है असा शायद हम मानते होंगे, लेकिन 
असा करनेसे क्‍या हृदयोंका मिलन हुआ है ? कया असा विश्वास 
ओअक दूसरेके मनमें पेदा हुआ है कि संकटके समय अपनी मदद 
के लिये कोओ-न-कोओ जरूर दोड़ आयेगा ? क्‍या यह अथे 
हमारे यहाँ हुआ है कि 'महाराष्ट्रका अभिमान? के मानी सिर्फ 
मैं और मेरा' का दही अभिमान नहीं बल्कि सभी महाराष्ट्रियोके 
प्रति अपनापन, सबके प्रति प्रेम है ? ओसी भावना हो या न हो 
अगर बह पा करनेकी धुन हो तभी भारतीय साहित्यक संगठन- 
की कल्पना ओर आस्था हममें अत्पन्न होनेवाली हे। अधजका 
हमारा साहित्य. ज्यादातर सफेदपोश श्रेणीका साहित्य है | कुछ 
ग असे बत्र/क्षणो-साहित्य कहते है। 'ब्राह्मयण आरशि त्यांची 
विद्या? के लेखक प्रिन्सिपल गोले की व्याख्याके अनुसार असमें 
शक नहीं कि आजका साहित्य ब्राह्मणी साहित्य है। ओक 
तरहसे मध्यम श्रेणीका साहित्य पराभूत या हारे हुओका ([0९(५ 8(- 
35६ )साहित्य है। पराभूत साहित्यका ओक लक्षण यह है कि 
हमारे पतित देशके लिये बीच-बीचमे हाय-हाय करना, कभी 
दूसरोंके दोष निकालना, कभी देशकी पतित दशाकों भुलानेके 
लिये पजोंके गुणगान करना;समय-असमयपर दूसरोंके साथ 
तलना करने बैठना, और अपनेकोा दूसरोंके जितनां यश क्यों न 
दिला असकी कारणसीमांसामें बहुत बारीकीसे अतरना,किसीको 
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यश मिले तो असका अभिनंदन करके आअुसका अनुकरण करने 
के बदले किन बाह्य कारणोंसे अुसे यश मिला असकी चिकित्सा 
करके यह ध्वनित करनेका प्रयत्न करना कि औसा मौका अगर 
हमको मित्ष जाता तो हमने भी ओसा ही पराक्रम कर दिखाया 
हाता, और यश-पआ्राप्तिके लिये जो पुरुषार्थ करना पड़ता है, अुसके 
लिये जो संयम रखना पड़ता है, असका प्रयत्न करनेके बजाय 
ध्येयवाद, साधक जीवन, संयम और त्यागका अपहास करके 
धूतेताको, बकवादको ही महत्त्व देकर सभी तरहके विलासको 
ही जीवनसबरव सानकर छुद्र॒ परिरिथतिमे भी जो कुछ विल्ञास 
सेवन तथा विलासचिन्तन संभव हो असीसे मशगूल रहना और 
वही स्वाभाविक है ओऔसा लोगोके दिलोमे अतारनेका प्रयत्न 
करना । 

ध्येयववादका भी ओक अैसा ही पराभूत (१०४००४५८) संस्करण 
हुआ करता है। आअुसे भो हम न भूले। जिन्हे पुरुषाथ नहीं 
करने होते श्ुन्हे मनोराज्य या हवाओ किले बनानेकी आदत 
पड़ती है। असे मनोराज्य कभी-कसी ध्येयवादका रूप धारण 
करते है और असलिए ग्रत्यक्ष कायेका प्रारंभ करना वह टालते 
है। हमे यह समझ लेना चाहिये कि अस तरहका साहित्य भी 
पराभवी साहित्य ही है । आदश्शे चित्रण कोओ आदशे सेवन 
नहीं कहा जा सकता, समर्थ भक्ति कहीं सामथ्येकी अपासना 
नहीं हे। हमें होशियार या सचेत साहित्यका स्वरूप पहचानना 
चाहिये; जिन्दा या जीवित विचार चिन्तनकी आदत डालनी चाहिये 
और बैसा करनेके लिये जीवनकी ही अपासना करनी चाहिये। 

साहित्यका दावानल ग्रकट' करनेस या ग्ृहयुद्ध फेलानेसे 
समाज समथ या समृद्ध होनेवाला नही है। सच्ची सेवा करनी 
हो ते। जीवनसे परिप्लुत साहित्यकी वषों करनेकी शक्ति ग्राप्त 
करनी चाहिये | | नवंबर १६३६ 
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सहज विचार करनेसे मालूम होगा कि साहित्य, संगीत और 
कला तीनों भावनाके ही ज्षेत्र होनेसे तीनोंके अन्दर समानेवाली 
वस्तु (०००८८7४५) ओक ही हो सकती है, असे हम रस कहते 
हैं। साहित्याचार्याने रसचचा तो अनेक प्रकारसे की है। संगीतसे 
यह देखा जाता है कि राग ओर तालके अनुसार रसमें परिवर्तन 
होता जाता है । चित्राकलामें नवरसके भिन्न-भिन्न प्रसग 
चित्रित किये जाते है । रेखाओंकी सबलता द्वारा तथा वर्णोक्रे 
साहचर्यसे रस व्यक्त किये जाते है। मूर्तिविधान, स्थापत्य, नृत्य 
आदि विविध कलाओं द्वारा भी अन्तमे रसोंकी ही अभिव्यक्ति 
करनी होती है। लेकिन अब तक साहित्य, संगीत और कलाओकी 
इृष्टिसे--अथोत्‌ जीवनकलाकी समस्त यानी सार्वभौम दृष्टिसे-- 
रसका विवेचन किसीने नहीं किया है । साहित्याचाय नि जो 
विवेचन किया है असे स्वीकार करके ओर असका संस्करण करके 
असे व्यापक बनानेकी ज़रूरत हे । 

यह ज़रूरी नही है कि पवोचार्योने जिन नौ रसोंका वर्णन 
किया है अनके वही नाम ओर अतनी हो संख्या हम मान ले । 
अब अस बातकी स्वतंत्रतापवेक मीमांसा होनी चाहिये कि 
संस्कारी जीवनमें कलात्मक रस कौन-कौन-से हैं 

हमारे यहाँ ऋगारको रसराज कहा गया है। असे 
अग्रपजाका मान है। लेकिन वास्तवमें वह सर्वोच्च रस नहीं 
कहा जा सकता। प्राणीमात्रमे नर-मादाका ओक दूसरेके प्रति 
आकषेण होता है। प्रकृतिने अस आकर्षणको अतना अधिक 
अन्मादकारी बना दिया है कि असके आगे मनुष्यकी सारी 
होशियारी, सारा संयम और सब विवेक नष्ट हो जाता है। हम 
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यह सवाल यहां न छेड़े कि अस आकष्ण को अत्त जन देना 
आंबश्यक है या नही । पर अस आकर्षण ओर प्रेमके बीच जो 
सम्बन्ध है असे अच्छी तरह समझ लेना चाहिये। पहले हमें 
असका निश्चय कर लेना चाहिये कि नर-मादाके आपसी 
आकषेणमे ओक-दूसरेके प्रति यथाथेमें प्रेम होता है या अहं प्रेम 
(5८६-!0५०) की ठृप्तिके साधनरूप ही वह ओक-दूसर की तरफ 
देखते है। ग्रकृतिकी रचना कुछ ऐसी है कि काम-बासना का 
प्रारंभ अहंप्रेमसे होता है। लेकिन अगर यह काम धमंमार्गसे 
चले तो वह विशुद्ध प्रेम में परिणत हो जाता है । विशुद्ध प्रेममे 
आत्मविलोपन, सेवा और आत्मबलिदानकी ही प्रधानता रहती 
है | कामको विकार कहा गया है; प्रेमको कोओ विकार नहीं 
कहता, क्योंकि असके पीछे हृदयधमकी अदात्तता होती है । यहां 
धर्मके मानी रूढ़िधिम या शास्त्रध्म नहीं किन्‍त आत्माके 
स्वभावके अलुसार प्रकट होने वाला हृदय-धम है । 

शगार मूलतः: भोगप्रधान होता है। लेकिन हृदय-धम्मकी 
रासायनिक क्रियासे वह भावना-प्रधान बन जाता है। यह 
रसायन और परिणति ही काब्यका, कलाका विषय हो सकती 
है । ग्राचीन नाव्यकारोंने जिस तरह नाटकोंमें रंगमंचपर भोजनका 
दृश्य दिखलानेका निषेध किया है असी तरह भोगप्रधान श गार 
चेष्टाओंको भी खुल्लमखुल्ला बतलानेकी म॒मानियत कर दी है। 
यह तो कोओ भहीं कह सकता कि नाव्यशास्त्रकारोंको खाने 
पीनेसे या रतिसुखसे घृणा थी। देह-धमेके अनुसार अन वस्तओके 
प्रति स्वाभाविक आकषेण तो रहेगा ही,पर बैसी घटनाओ और 
वैसे आकर्षण कलाका विषय नहीं हो सकते। यह कहनेके लिये 
कि कलाकऋृतिमें अस वस्त॒कों स्थान नहीं होना चाहिये किसी 
प्रकारकी वेराग्यबवृत्तिकी आवश्यकता नहीं है। असके लिये 
सिफ संस्कारिता हो तो काफी है। मध्य-यूरपके ओक मिन्रने 
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'पहले महासमर'” के बादकी यूरपकी गिरी हुओ हालतका ८.णेन 
करते हुओ लिखा था कि हमारे यहां अब भोजनके आनन्दपर 
भी कविताओं लिखी जाने लगी हैं|! यूरपके अच्छे-अच्छे कला- 
रसिक, जो अस दोषसे अब गये हैं। हमारे नाव्यशास्त्रमें श्र गार- 
चेष्टाओंके प्रति संयम रखनेका जो सुझाव रखा गया है, असका 
अब वे स्वागत करने लगे 

प्रेमरसका शुद्ध वन हमें भवभूतिके अत्तररामचरित्र! में 
मिलता हे । शाकुन्तत्न? मे प्रेमका प्राथमिक श्र गारिक स्वरूप भी 
है और अनन्‍्तका परिणत विशुद्ध रूप भी । वास्तवमें देखा जाय 
तो ग्रेमको ही रसराजकी अपाधि मिलनी चाहिये। अगारको 
तो केवल असका आलम्बन-विभाव कहा जा सकता है। शगारके 
वर्णनसे मनष्य की चित्तवृत्तिकों आसानीसे अद्दीपित किया जा 
सकता है | असीलिये सब देशों और सब ज़मानेमे कलामात्रमे 
अ'गारको प्रधानता प्राप्त हुओ दिखाओ देती है। जेसे अतओऑमें 
वसन्त, बैसे रसोंमें ऋगार अन्मादकारी होता ही है। जिस 
तरह लोगोंकी या व्यक्तिकी खुशासद करके बातचीतका रस बड़ी 
आसानीसे निभाया जा सकता है असी तरह आअ'गार-रसको 
जागृत करके बहुत थोड़ीसी पूँं जीपर कलाकृतियोंको आकषक 
बनाया जा सकता है । 

सच्चे प्रेमरसमें अपने ब्यक्तित्वको झ्ुलाकर दूसरेके साथ 
तादात्म्य का अनभव करना होता है। असीलिये प्रेमरसमें 
आत्म-विलोपन और सेवाकी ग्रधानता होती है। प्रेम आत्माका 
गण है, असीलिये वह देहपर विजय प्राप्त करता हेै। ग्रेम ही 
आत्मा है । सभी प्रेमियों, भक्तों ओर वेदान्ती दर्शनकारोंने यह 
बात स्पष्ट कर दी है कि अमर प्रेमसे आत्मा भिन्‍न है ही नहीं । 
बीररस भी अपने शुद्ध रूपमें आत्मविकासका 'ही सूचन करता 
है । सामान्य स्वस्थ स्थितिसें मनुष्य अपने आत्मतस्त्वकी 
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अत्कटताका अनभय नहीं करता । क्‍योंकि वह देहके साथ' 
ओअकरूप होता है | लेकिन जब असाधारण अवसरके कारण खरी 
कसौोटीका वक्‍त आ जाता है तब मनष्य अपने शरीरके बन्धनों 
से अ'चा चड़ता है। अपीसें वीररसकी अत्पत्ति है। 

प्रतिपक्षीका होगे, असके प्रति क्ररता, अुसके विरुद्ध 

हंकारका प्रदर्शन आदियसे वीररस समाया हुआ नहीं है। लोक- 

व्यवहार कओ बार यह सब हीत भावनाओं वीरक्मे मिली 
हुआ होती है। बेसा होना कभी कभी अपरिहाये भी हो जाता 
है | लेकिन यह ज़रूरी नही कि साडित्यमे अन्हें स्थान हे। ही । 
साहित्य वास्तविक जीबनकछा कोओ संपरणे फोटोग्राफ नहीं हुआ 
करता | साहित्यसे वही चोज़े लानी होती है जिनदी तरफ ध्याम 
खीचना आवश्यक हो | अिए वस्तको आगे लाना ओर अनिष्ट 
वस्तओंकोी दवा देना साहित्य आर कलाकी आत्मा है। अस 
पुरस्कार आर तिरस्कारके बिना कजाकी संभावना ही नहीं होती! 
वीररसके लिये जो कुड हानिकर हो असे साहित्यमेसे निकाल 
देना चाहिये। तभी वह साहित्य कल्लापण होगा । 

लोक-व्यवहार भे वीररस अमक आयेता चाहता दी हे । 
पशुआओंमे शोये होता है पर बीय नहीं हं!ता । जानवर जब जोश 
मे आकर आपेसे वाहर हो जाते है तब वे आपसमे अंधाधुध 
लड़ पड़ते हे । लेकिन अनसे डरका तनिक भी अवेश हो जाय 
तो हुस दबाकर भगनेसे अन्हे देर नहीं लगठी। भयकी 
लज्जा तो वह जानते ही नहीं। भयदी लब्जा आत्नाका गण है 
जानवरॉमें वह नहीं हुआ करती ।| आवेश हो या न हो, तीर 
क्तेव्य-दुद्धिके फारण अथवा आपरयेत्वके विकसित होनेसे मनुष्य 
भयप॑र विजय प्रात करता है। आलस्य, सुख पनोग, भय, स्वार्थ 
झिन रूप ४) त्यागकर चमड़ी बचानेकी एनिसे मक हो, आत्म- 
बलदान के लिये जब मनुष्य तैयार हो जाता है तब वह जड़ 
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पर--अपनी देहपर विजय ग्राप्त करके आत्मगणका अत्कष बताता 
हे। असा वीर-कर्म, अऔसी वीर-बृत्ति देखने या सुननेवालेके 
दृदयमे भी समान भाव-समभाव को जागृत करती है यही बीर- 
रसका आकर्षण और सफलता है। 

वीरोंका वीरकर्म देखनेके बाद-हमारी बाज में वीर या वीर- 
समूह खड़ा है असलिये हम सही-सलामत हैं, अब मयका कोओ 
कारण नहीं--जअिस तरहका सन्‍्तोप भी दुबेलों तथा अवलाओंको 
सिलता है । असे वीर रसका कोओ सर्वोच्च परिणाम या फल 
नही कहा जा सकता। 

जिस ज़मानेमें मनृष्य अपनी देहका मोह करनेदाला, फू क- 
फूककर कदम रखनेवाला और घर-घुसा वन जाता है अस 
जमाने में वह वीराॉंका बखान करके, अन्हे अभाड़कर या 
अजकी बहादुरीकी तारीफके पुल बॉधकर अनके हाथों अपने लिये 
सुरक्षा प्राप्त करता है । औसोंके समाजमे वीररसकी, बीरकाव्यकी 
जो चाह होती हे,प्रतिष्ठा होती है अस परसे यह न सममत लिया 
जाय कि अस समाजमे आयेत्वयका अत्कप होने लगा है । जब 
बंबओआीसें लोकसान्य तिज्कपर मुकदमा चल रहा था तब 
वर्दंके मिल-मज़दूरोंने बड़ा दंगा किया था। अनका वह तूफान 
देखकर मध्यम वबगे तथा व्यापारी वरगेऊे कआओआ लोग घरके अन्दर 
लिप बेठे । जब अस आन्दोलनका दमन करनेफे लिये सरकारी 
फौज आयी तब असे देख वही लोग मारे खुशीके हररे-हुरं की 

जयध्वनि करने लगे आर अपने हाथोंके रूमाल अछालने लगे। 

फौजके अन वीरोंका स्वागत-सम्मान करते समय अनके मे हसे 
जो बीर-गान निकला अससे यह नहीं कहा जा सकता कि अस 
समाजके वीरत्वकी वृद्धि हुओ। यह आंखों देखी घटना है, 
थिसलजिये असका असर दिलिपर कायम रह गया है 

बीर-रसकी क़द्र अगर वीर करे तो वह ओक बात है, 
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ओर रक्तण या आश्रय चाहनेवाले करें तो वह दूसरी बात है । 
वीर हमेशा वीररसको शुद्ध रखनेकी फिक्र रखता हे जब कि 
आश्रयपारायण लोग आख-त्राण-पेलव होनेसे आय-अनाय- 
वृत्तिका विवेक रखे बिना रक्षणकताक प्रति नाथ-निष्ठा रखकर 
शसके सभी गणदोपोंको अज्ज्वल रूपमे ही देखते हैं 

वीरबृत्तिसे ही वैरवृत्ति जागत होती है । असका कोओी 
अलाज न देखकर आये-धर्-कारोंने अिसकी मयादा बॉध दी है 
कि मरणान्तानि बे राशि! । शन्रके मर जानेके बाद असकी देहको 
लात मारना, असके शरीरके टुकडे-टुकड़े करता, असके 
शआश्रितोंकी सताना, अनकी स्रियोंका अपना बनाना, यह सब 
अक आयवबीरके लिये शोभा देनेवाला नही है! दीर परुषोंने 
यह देख लिया था कि अस तरहके वर्तांबसे मरे हुओ शज्नका 
अपमान नहीं होता बल्कि अपने बीरत्वकों ही बद्रा लगता है । 
आये साहित्याचार्यो, कवियों और कल्ाकारोंने यह कह रखा है 
कि अगर दुश्मनी करनी हो तो औसे आदसीके साथ करो जो 
अपने लायक हो, और असे हरानेके बाद असकी कदर करके 
असकी प्रतिष्ठा को बनाये रखो और अस तरह अपना 
गौरव बढ़ाओ | 

वीखृत्तिका परिचय मनुष्यके ही विरोधमे नहीं दिया जाता 
बल्कि सृष्टिके कुषित होनेपर भी सलुप्य अपनी अस दृत्तिको 
दिकसित कर सकता है। जब मेरा शत्र तलवार निकालकर भेरे 
सामने खड़ा हो तब केवल आत्मरत्षाकी दृष्टिसे भी मुझे अपनी 
सारी शक्तिको अकत्रित करके असका मुक्त़ाबला करना पड़ता 
है। अस वक्त अगर में लड़ाकू वृत्ति न रखे तो जाओ कहा ९ 
सिहराढ़की दीवारपर चढ़कर अदयभानुके साथ संग्राम' 
करनेवाली तानाजीकी फोज जब हिम्मत हारने लगी तब ताना- 
जीके मामा सूबोजीने दीवारपरसे नीचे अतरनेकी रस्सियोँ काट 
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आप्नपासके ग्रदेशके ग़रीब लोगोंमें बॉट देते है ओर जिस तरह 
लोकप्रिय बनकर अपनेको पकड़ने की कोशिश करनेवाहों के 
छक्के छड़ा देते हैं। कभो-कभी औसे डाकू और लुटेरे प्रख्यात 
समाज कंटक लोगोंका नाश करके, अनका स्वेस्व छूटकर 
शगरीबाकों भयसुक्त करते है। इसलिये भी ऋकृपण जनता अंसे 
लोगोंकी सामान्य दुष्टताको भूलकर असके गुणोंका बखान करने 
लगती है। यह सब चाहे जितना स्वाभाविक क्‍यों न हो, फिर 
भी ओसो नही कहा जा सकता कि अससे समाजकी अन्नति 
होती है। श्रीरामचन्द्रजीकी यह अक्ति कि £पाल्या हि कृपणा 
जना:? प्रजाके गौरव को नहीं वढ़ाती । जिससे लोक हृदय' अन्नत 
नहीं होता ओऔसी कृतिमेंसे शुद्ध वीररस निकलता है ओसा नहीं 
कहा जा सकता | सिर्फ हिम्मत और सरफरोशी वीररस नही है 
ओर शत्रकों बेरहमीसे अंगभंग करनेमें, असके आश्रितोंकी 
बेअज्जती करनेमें वेरशत्तिकी ठति भले ही हो, लेकिन असमें 
न शूरता है, न वीरता, फिर आयता कहाँसे होगी ? 

जो आदमी बुद्ध करने जाये असमें खून, मांस और शरीरके 
छिन्न-मिन्न अवयवोको देखनेकी आदत तो होनी ही चाहिये। 
दुःख और वेदना--अपनी हो या परायी--सहन करनेकी शक्ति 
असमें होनी ही चाहिये। शब्नक्रिया करनेवाले डाक्टरोमें भी 
क्‍अ स शक्तिका डोना आवश्यक है। समझमे नही आता कि 
खूनकी धारकों देखकर कुड् लोगोको चक्कर क्‍यों आ जाता है । 
ख द्‌ मुझे मांस कटता देख या शबञ्रक्रिया देखते समय किसी 
किस्मकी बेचेनी महसूस नहीं होती | फिर भी जब भे वीररस के 
वरणणनके ,सिलसिलेमें रणनदीके बणन पढ़ता हूँ तब असमेसे 
बगेर जुगुप्साके दूसरा भाव पेदा नहीं होता। यह तो मे समझ 
ही नहीं सकता कि खूनके कीचड़ और असमें झतरते हुओ 
नररुण्डोंके वशुनसे बीररसको किस तरह पोषण मिलता है । 
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युद्धमें जो प्रसंग अनिवाये है अनमेंसे मनुष्य भले ही गज़रे 

लेकिन जुग॒ुप्सा पेदा करनेवाले प्रसंगोंका रसपूर्ण बणेन करके 
असीमे आनन्द माननेवाले लोगोंकी वृत्तिको विक्ृत ही कहना 
चाहिये | मलुष्यकों खंभेसे बॉघकर, असपर कोलतारका अभिषेक 
कराके असे जला देनेवाले और असकी प्राणान्तिक चीखें सुनकर 
सन्‍्तुष्ट होनेवाले बादशाह नीरोकी बिरादरीमे हम अपना शुमार 
क्यों कराये ? 

बीर-रस मानवह्वेपी नही हे । बह परम कल्याणकारी, 
समाज-हितैषी और धर्मपरायण आपयेवृत्तिका द्योतक है और 
असे जैसे ही रखना चाहिये। वीररसका पोषण ओर संगोपन 
बीरोंके ही हाथमे रहना चाहिये। बीरवृत्तिको पहचाननेवाले कवि 
चारण, और शायर अलग होते हैं और अपनी रक्षाकी तलाशमें 
रहनेवाले कायर तथा आश्रित अलग। 

पुराने ज़मानेकी बोरकथाओं हम जरूर पढ़े, आदरके साथ 
पढ़े, लेकिन अनमेसे हस पुरानी ग्रेरणा न ले, हीन सन्‍्तोष हमें 
त्याज्य ही लगना चाहिये। जीवनके ब.यका नया आदशे स्वतंत्र 
रूपसे विकसित करके असके लिये आवश्यक पोषक तत्व पुरानी 
वीरकथाओंमेंसे जितने मिज़ सकें अन्ह चुन-चुनकर हम जरूर 
अर्तेमाल करे | लेकिन बीररसके पुराने क्रर या जीवनद्रोही 
आदशोमे हम फिसल न जाये । हमे यह नहीं भूलना चाहिये कि 
अगर जीवनमेसे बीरता चली गयी तो वह असी क्षणसे सड़ने 
लगेगा ओर अन्तमे ओक भी सदूगुण न बच पायेगा । 

बतेमान युगके कलाकारोंके अग्रणी श्री रबीन्द्रनाथ ठाकुरको 
अक बार जापानमें अक असा स्थान दिखाया गया जहाँ दो बीर 
लड़ते-लड़ते कट मरे थे। अस स्थान ओर अस घटनापर अपनी 
ग्रतिभाका भ्रयोग करके कोओ कविता लिखनेके लिये अनसे 
कहा गया | कविवरने वहाँ जो दो चरण लिख दिये वह 
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भारतवर्षक मिशन तथा मानवजातिके भविष्यको शोभा देनेवाले 
थे। अनका भाव यह है कि, “दो भाओ गुरसेसें पागल होकर 
अपनी मनुष्यताकों भूल गये ओर अन्होंने धरती माताके 
बक्ष:स्थलपर ओक-दूसरेका खून बहाया। प्रकृतिने यह देखकर 
ओसके रूपमें ऑसू बहाये और मनुष्यज्ञातिकी अस रक्तिरंजित 
लज्जाको हरी-हरी दूबसे ढॉक दिया।” 

शानितप्रिय, अहिसापरायण, सर्वोदियकारी, समनन्‍्वयग्रेमी 
संस्कृतिका वीररस त्यागके रूपमे ही प्रगटः होगा । आत्मविलोपन 
आत्मवलिदान ही जीवनकी सच्ची वीरता है। असके असंख्य 
भवठय प्रसंग कलाके चण्यं विषय हो सकते हे । असे प्रसग 
कलाको अन्नत करते है और जनता को जीवन-दीक्षा देते है। 
मैंने अभी झिस बातको जॉच नहीं की है कि आजके कलाकार 
जअस पहलूको विशेष रूपसे विकसित करते हैं या नहीं; लेकिन 
अितना तो में जानता हूं कि झगर भविष्यकी कला अस दिशामे 
गयी तो निकट भविष्यमें बह असाधारण प्रगति कर सकेगी 
ओर समाज सेवा भी असके हाथों अपने आप होगी । 

जब भवभूतिने यह सिद्धान्त स्थिर किया कि रस ओछू ही 
है, और वह है करुणरस, वह अनेक रूप धारण करता है, 
तब असने करुण शब्दको अतना ही व्यापक बनाया जितना कि 
कला शब्द है ५ हृदय कोमज़ बने, अज्नत बने, सूच्सवेदी बने या 
अदात्त बने वहाँ कारुण्यकी छटा तो आयेगी ही । कारुण्य- 
की समभावना या समवेदना सावभौम है, असके द्वारा हम 
विश्वात्मेक्य तक पहुँच सकते हैं। करुणरस सचमुच रससम्राट 
है | लेकिन यह आवश्यक नहीं कि करुणरस से शोककी भावना 
होनी ही चाहिये। बात्सल्यरस, शान्तस और अदात्तरस 
करुणाके जुदे-जुदे पहलू है । जिस तरह नदियों सागर में जा 
मिलती है झुस तरह अन्य सब रस अंतमें जाकर करुण रसमे 
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बिलीन हो जाते हैं। अन सब रसोंके लिये ओक मित्रने नाम 
सुझाया है, (समाहित रस”, अथको देखते हुओ यह नाम बिलकुल 
ठीक मालूम होता है । लेकिन साषासे यह सिक्का चल सकेगा 
या नहीं अिसमें शक है। वास्तवमे देखा जाय तो सभी रसोंकी 
परिश॒ति योगमें ही है । योग अथात्‌ समाधि-समाधान- 
साम्यावस्था स्वात्मैक्यभाव । कलामेसे अतसे यही बात 
निकलेगी। कलाका साध्य और साधन यह योग ही है । 
दुर्भाग्यकी बात है कि योगका यह व्यापक अथे आजकी भाषा- 
में स्वीकार नहीं किया जाता । नाक पकड़कर, पतल्थी सारकर, 
बड़ी देर तक नींद लेना और भूखों मरना ही लोगोंकी दृष्टिमें 
“योग? रह गया है ! 

हमारे साहित्यकारने करुणरसका बहुत सुन्दर विकास 
किया है । कालिदासका अजबिलाप! या भवभूतिका 
आअत्तररामचरित्र! करुणरसके अआुत्तम नमूने माने जाते 

। भवभूति जब करुणरसका राग छेड़ता है तब पत्थर 
भी रोने लगते है और वजञकी छाती भी पिघलकर चूर-चूर हो 
जाती है। कश्णरस ही मनुप्यकी सनुष्यता है। फिर भी यह 
जरूरी नहीं कि करुणरसका आपयोग केवल ख्त्री-पुरुष के 
पारस्परिक विरह-वर्णनमें ही हो। माँ अपने बच्चेके लिये 
बिलाप करे तो आअतनेसे भी करुणरस का क्षेत्र पूरा' नही होता। 
अनन्त कालसे हर जमाने में, ओर हर सुल्कर्सें, हर समाजमें 
ओर हर कारणपे महान सामाजिक अन्याय होते 
आये हैं। हज़ारों-लाखों लोग जिन अन्यायॉंक्रे शिकार होते 
आये है। अज्ञान, दारिद्रय, झुबनीचभाव, अरामानता, मत्सर, 
हंष, लोभ आदि अनेक कारणं।|से तथा बिना कारण भी सनुष्य 
मनुष्यको सताता है, गुलाम यनाता है, चूसता है और 
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अपसानित करता है । यह सब घटनाओं करुशरस के स्वाभाविक 
क्षत्रहें । 

नल राजाके हंसको पकड़ने या ओकाध सिंहके नन्दिनी गाय- 
को धर दबोचने का दुःख हमारे कवियोंने गाया है। कोओ निषाद 


क्रोचपत्तीके जोड़मेसे ओकको वा विद्ध करता है तो 
वबाल्मीकिकी शापवाणों सारी दुन्नियाके हृदयकों भेदकर 


असल अन्यायक्री तरफ असका ध्यान खीचती है । फिर भी मनमें 
ओसा नहों लगता कि पशुपतियोका या गायभेसका दुःख अभी 
किसीन गाया है । सध्यम बरगेके लोग विधवाओंके दुःखोॉका 
कुछ वर्णन करने । लेकिन अुससे भ भवभूतिका ओजो 
गण या वाल्मीकिदा एण्य प्रझोपष प्रतट नहीं हुआ है । दाःरुण- 
रसका असर जितना होना चाहिये उतना नहीं हुआ है । अस- 
लिये दृदयकी शिक्षा ओर दृदयधरमेर्क; पहचान अधूरी ही रही है । 
ओर जअसीलिये गांधीजी जैसे व्यक्ति अस्पश्पताके कारण अपने 
हृदयका ददे व्यक्ति करते है तो भी सामाजिक हृदय अधिफांशमें 
अस्पृष्ट ही रहता है। ररुणरससे सिफे हृदय पिघले तो अतना 
काफी नहीं है। अससे लग अठना चाहिये और जीवनमें 
आसमूलाम्म क्रांति हो जानी चाहिये। जीवनके प्रत्येक व्ययहारके 
लिये हृदयधममेसे मनुष्यकी ओक नयी कसौटी तैयार करनी 
चाहिये। " 

अगर यह कहा जाय कि प्राचीन लोगोंको हास्य-रसकी 
यथाथ दल्पना तक नहीं थी, तो अससे ज्यादा अतिशयोक्ति 
नहीं है । नम बचन ओर सुन्दर चाटूक्तियाँ तो संन्कृत साहित्य- 
से जहाँ-तहाँ बिखरी पड़ी है; हमारी सस्कारिताकी बह विशेषता 
है। लेकिन ञ्‌चे दर्जका हास्यरस असमे बहुत ही कम पाया 
जाता है। अब हमारे साहित्यमें ह।स्थवरसने अनक सफल प्रयोग 
किये हैं सही | फिर सी यह कह्टे बिना नहीं रहा जाता कि 
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नाटकोंमे पाया जानेवाला हास्यरस बहुत ही सस्ता और साधा- 
रण कोटिका है। हमारे व्यंग्यचित्रों ( ०४7८0005 ) और 
प्रहसनोम पाया जानेवाज़ा हास्य-रस आज भी बहुत निम्न- 
श्रेणीका है। पाठशालाके प्रीति-सम्मेलनोंमें हास्य और वीर दो 
ही रसोंकोी ज्यादा तरजीह दी जाती है। असका कारण यही 
है कि बिना ज्यादा मेहनत किये अनमे सफलता मिलती है: 
अनायास तैयारी हो जाती है ओर तालियां भी ज्यादा-से-ज्यादा 
मिलती है। लेकिन अससे कल्लाकी प्रगति नहीं होती और 
जनता भी संर्कार-समर्थ नही बनती । 

मे नहीं जानता कि हमारे कलाकारोंने अदूभुत-रसका परि- 
पोष किन-किन तरीकोंसे किया है। पर मेरे अभिगप्रायमें अद्भुत- 
रसकी अत्पत्ति भव्यता ( 5५०॥777० ) मेसे होनी चाहिये। 
वरना मलुष्यका अज्ञान जितना अधिक होगा अतनी असे 
हर चीज़ अधिक अदूभुत मालूम होगी। अदूभुतका स्वरूप ही 
असा है कि असके आगे कल्ाका सामान्य व्याकरण स्तभित 
हो जाता है। विजयनगरके आसपासके पहाड़ोंमें बई-बड़ी 
शिलाओके जो ढेर पड़े हैं अनमें किसी तरहकी व्यवस्था या 
समरूपता तो तनिक भी नहीं है। लेकिन वहाँ तो असकी कुछ 
जरूरत ही नही मालूम होती। सरोवरका आकार, बादलोंका 
बिस्तार, नदीका प्रवाह--अनमे कया कोओ फिसी खास 
उ्यवस्थाकी अपेक्षा रख सकता है ? भव्य वस्तु अपनी भव्यतासे 
ही सवाड्ः परिपूर्ण हो जाती है। नहरका व्याकरण नदीके 
लिए लागू नहीं होता, अपवनका रचनाशास्त्र महाकान्तारके 
लिये अपयोगी नही होता । जो कुछ भी भव्य, विस्तीणें, अदात्त 
ओर गूढ़ है वह अनन्तका प्रतीक है और असीलिये वह अपनी 
सत्तासे परम-रसणीय है। महाकवि तुलसीदासजीने जो कहा 
है कि 'समरथको नहिं दोप गुसाओं” वह नये अथमे यहाँ 
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कलाऊे सूत्रके तौरपर ही अधिक सुसंगत मालूम होता है । 

अदूभुत, रोद और भयानक तीनों रसोंका अद्गम ओक 
ही होता है | हृदयकी भिन्न प्तिभूतियों ( [१९५००॥७2७ ) के 
कारण ही अनके अलग-अलग नाम पड़े है। जब शक्तिके 
आविभावसे हृदय दब जाता है, लब्जा खो बेठता है तब मया- 
नक रसकी निष्पति होती है। किसी आअची और लटकती हुई 
कगारके नोचे जब हम खड़े रहते हे तब हम यकीनके साथ 
जानते है कि यह शिज्ाराशि हमारे शिरपर टूट पड़नेवाली 
नही है, अलटे आऑधी-तूफानसे बह हमारी रक्ता ही करेगी 
फिर भी अगर वह कही गिर पड़े तो |--अतना खयाल मनमे 
आते ही हम दब जाते है । यह भी ओक शक्तिका ही आविभोष 
है। परवत-प्राय सागर-लहरोंपर सवार होकर सफर करनेवाले 
जहाजमे बेठे-बैठे हम इसी भावदका दूसरी तरहसे अनुभव 
करते है । 

भव्य बस्तुके साथ मनुष्य हमेशा अपनी तुलना करता ही 
रहता है। यह तुलना करते-करते जब वह थक जाता है तब 
आप-ही-आप रोौद्ररस प्रगट होता है। और जहाँ भज्यताकी 
नवीनता और असका चमत्कार मिट नहीं! गया है वहाँ अद्सभुत 
रसका परिचय मिलता है। यह तीनों रस मलुष्यकी स्वेदन- 
शक्तिपर आधारित है। जानते कि आकाशके अनन्त 
तारोंको देखकर जानयरॉकी कैसा ज्गता होगा। बालकोंको 
तो वह ओछ पालनेके चेंदोवेकी तरह मालूम होता है । लेवि-न वहाँ 
ओक ग्रोद खगोलशाखीको तो नित्य-नूतन ओर वर्धेभान अद्भुत 
रसके विश्वरूप-दशेनचके समान लगता है। अद्भुत रखकी 
खूबी यह है कि जिस तरह मेघका गजेन सुनकर सिहको गजेंना 
करनेकी अच्छा होती है असी तरह आये हृदयकों भव्यताका 
दशन होते ही,अपनी विभूति भी अतनी ही विराट, अदात्त 
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ओर भव्य फरनेकी अिच्छा हो अठती है। अद्भुत रसमें 
मनुष्यकी आत्मा अपनेफो अद्भुततासे भिन्न नही मानती, बल्कि 
अेक तरहसे असमें वह अपना ही प्राकत्य देखती है; लेकिन 
रौद या भयानकमें वह अपने को भिन्न ही मानती है । जिसने 
सन दोनों वृत्तियोंका अनुभव किया है असे कलाकारने ओका- 
ओक घोषित किया कि शिय और रुद्र ओक ही है, शान्ता और 
दुर्गों अंक ही है। जो मदाकाली है वही महालर्मी और महास- 
रस्वती भी है।श्री रामचन्द्रजीका दशन होते ही हनुमानजी 
के भक्तह्वदयने स्वीकार कर लिया -- 
“देहबुद्धया तु दासोडहम्‌ जीववुद्धया त्वद्अंराक: । 
आत्मबुद्धया त्वमेवाउहमू; यथेच्छसि तथा करू ॥? 
अस अन्तिम चरणमे जो सन्‍्तोप है वही कलाके क्षेत्रमें 
शान्तरस है। रौद, भयानक ओर आदूभुत यह तीनों रस अगर 
न्तमे हमें शान्त रस में न ले जाये, सन्‍्तोप न दें तो अिन्हे कोई 
श्स ही न कहंगा | 
अगस्त १६३६ 


११ 
मेरे साहित्यिक संस्कार 
पुराने जमानेगे वेदान्तकी जितनी चचो और मीमांसा 
चलती थी अससे आजकी साहित्य-बचा कुडु कम' नहीं है। 
आज साहित्यका तंत्र बहुत सूच्म और अटपटा हुआ है। अिस 


तंत्रके अनुसार लिखना कोओ आसान बात नहीं है। अस 
शंत्रकी तानाशाहीसे अबकर बेचारा भवभूति बोल अुठा था-- 
सब्बथा व्यवहतंव्यम्‌ कुतो ह्यवचनीयता। 
यथा ख्रीणां तथा वाचाम्‌ साधुत्वे दुजनों ज़नः॥ 
ल्लेकिन आद्य साहित्यकारके सामने कोनसा तंत्र था ? हर देश 
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तथा समाजका आय साहित्यकार अनजाने ही साहित्यिक हुआ 
होगा, क्योकि साहित्य बिलकुल प्राकृतिक प्रवृत्ति है । अवलोकन, 
निरीक्षण, विचार, कल्पना या भावना गबना जब अत्कट हो जाती है 
तब मलुष्यसे लिखा-बोला जाता है; और अत्कटताका यह स्वभाव 
ही है कि असकी भाषारें कुछ अंसाधारणपन, कुछ आकपंणु 
कुड चमत्कृति आ दही जाती है | ऋत्कटतामे रवाभाविक सौन्दर्य 
प्रकट हुओ बिगा रहता ही नहीं। यह शोभा पहले वे। आप-ही-आप 
फूट निकलती हे, लेकिन बादमे वह शोभा ही सारा ध्यान खीच 
लेती है ओर सराहमाका विपय वग ज्ञाती है। असमेसे धीरे-धीरे 
साहित्ण्का तंत्र बंध जाता 3 । 

पहले तो ज्ञोकसाहित्यकी ही सष्ठि पं धीरे- 
प्रयत्नपबेक शोभा लानेसे शिष्ट साहित्य ने कूगता हे। 
लोकसाहित्यमे दो लझुण हमेशा दिखाओ देते है, साहित्य- 
शास्त्र और धर्मशास्त्रऊे कृत्रिम ओर निश्चित बन्धनोंमें बह नहीं 
बेंधता | सामान्य लोकसमाजकी स्वतंत्र प्रदेचि और रवयंसू 
प्रेरणाके बशमे जब-तक साहित्य रहता है तभी-तक वह लोक- 
साहित्य होता है, सदाचार ओर सदमभिरुचिकी ज्वितनी रचा 
सहजरूपसे असमे की जादी हो अतनेसे ही वह सनन्‍्तोष मानता 
है | प्रयल्वपूजेफक मयादाओं बॉधकर आम्रहके साथ अनका पालन 
करने जायें तो लोकसाहित्यका लौकिक-पन मिट जाता है| 

लोकसाहित्यकी बड़ी फसल आनेके वाद मलनुष्यको असमे' 
छलनी लगानेकी अच्छा होती है । ओर अर्सामेसे शिष्ट समाजका 
साहित्य बढ़ता है । 

लोकसाहित्यकी स्वाभ!विकता और ताज्ग। गुकमे हो या न 
हो, शिप्ट-साहित्यका अस्तर मुकपण्र पढ़ा हो या नी 
अपनेकों स्वाभाविक ऐेखकोंकी अेखीसे ही गिमता हूँ । अनुभव 
ओर चिन्तनसे जे। कुछ ओर जैसा कुछ सूमे बह्दी 


2 / 
१४, 
र 


व 


ती 
ते 


या 
; 


| /400 


८ जीवन-साहित्य 


वक्‍त लिख डालना मेने पसन्द किया है। अ्यत्नपर्वेक साहित्य- 
सेवा तो मेरे हाथों हुओ ही नहीं। शिष्ट समाजमें विचरता 
हुआ भी में शिष्ट समाजका नहीं हो सका। जेसा कुछ अनगढ़ 
था वेसा-का-वैसा ही रह गया हूँ । मुझे अिसका दुख नहीं है 
क्योंकि अस रास्तेसे ही में अपन अपने-प]१्की--फिर वह अपना- 
पन चाह जितना स्वल्प क्‍यों न हो--रक्षा कर सका हैँ । अनगढ़ 
भनुष्यको सामाजिक व्ययद्यारमे कुकम-कदस पर कड़वे अनुभ- 
घोका सासना करना ही पड़ता है। असे अनुभव मेर लिये दो 
ननीजे ज्ञाये | अक तो यह कि में समाजसे अकताकर कुदरतकी 
गोदमे ज। पड़ा और दूसरा यह कि में अन्तमुख हो गया । 
पहले-पहले ये दोनों वृत्तियाँ साहित्यसजन करने न देती थीं । 
असलिये यानी संयमके अहेश्यस नही बल्कि आत्म-अविश्वास 
लज्जा और सुग्धभावके कारण में साहित्यसे दूर ही रहा | विद्या- 
ध्ययनके दिनोँमे जो कुछ पढ़ना पड़ा ओर जो छुछ थोड़ा-सा 
अपने असाधारण आकपणके कारण नजरमसे जेंच गया अतना 
ही मेने पढ़ा । अपनी साहित्य-शक्तिको बढ़ानेका जो कीसती सौका 
था अससे मेने कोओ फायदा नहीं अठाया । 
मुझमे अगर कुछ भी साहित्यशक्ति पेंदा हुआ हो तो बह 
अपने अनुभव और विचार व्यक्त करनेकी अन्कटतागेसे ही हुओ 
है । ओर वह स्वभाविक रूपसे संभाषणसे ही- परिणत हुओ। 
काश, अस वक्‍त मुझे वासरी (डायरी) लिखने की आदत होती | 
अपने ओक शिक्षकको मैंने औसी वासरी लिखते देखा है'। अनकी 
बासरी पढ़ने की हसे अिजाजत थी, लेकिन असका आस्वाद लेने 
जितनी शक्ति हममे नथी क्योंकि वे अपनी वासरी अग्नम जीमें 
लिखते थे | असे अगर वे मराठीमे लिखते तो मेरे जेसे अनेक 
भुग्ध बालकोंकी असाधारण लाभ पहुँचा होता 
अितना तो सही है कि चिट्दी-पत्र ओर वासरी ही सामान्य 


॥ / 
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जनसमाजका साहित्य हे।मेरे खयालसे वही अच्च कोटिका साहित्य 
है। दूसरॉसे कहने जेसा जितना कुछ हो अतना ही हम खत-पत्रों 
में लिखते है ओर अपने जीवनमे जो कुछ दर्जे करने जैसा हो 
यानी खासियत रखता हो, वही वासरीदे प्रष्ठोंमिं आ जाता है। 
असी बढ़िया छुलनीसे छनी हओ कृतियाँ साहित्णका दजा हासिल 
करे तो अससे क्‍या आश्चये ? साहित्यकार भले कहे कि नाद- 
कान्प कव्रित्वमू, अनकी बातका विरोध में लहीं करता। सभी 
प्रकार की विविधता और आकपकता नाटकोंमे स्वाभाविक रूप 
से अकट्टी होती है। फिर भी में कहूंगा कि पत्रमूल एवं वासरी 
मृज्ञ च साहित्यम। दोनोंमे वास्तविकताका बड़ेसे बड़ा आधार 
रहता है । आजकलके कृत्रिम युगमे पत्र और बासरी दोनों बना- 
बटी ढंगसे भ, लिखे जा सकते हे। छसका विचार यहाँ किस- 
लिये करू ९ दुनिया, कौनसी चीज वि । होती ? संभा- 
पण और सनन जिस तरह झत्कट व्यापार हैं असी तरह पत्र 
छोर व.ररी दोनों का लेखन अत्कट व्यापार है । 

हमारे वचपनमें साहित्य कुंठ करनेका रिवाज बहुत था। 
स्कूलमें तथा घरमें लड़काँसे बहुत कुछ कंठ कराया जाता था। 
लेकिन हमारी प्राथमिक शालाओंमें अच्च अभिरुचिसे चयन 
देनवाला कोओ न था। घरसे तो बालबोध और सकास भक्तिसे 
चुना हुआ साहित्य याद करनेका रिवाज था। शामको मन्दिरों 
मे पौराशिकोंका 'पुराण सुनने बेठे ओर रातकों हरिदासोंके 
संगीतमिश्रित हरिकीतेनका सज़ा लूटने जायें तभी साहित्यरसि- 
कताका अखूट आरवाद मिलता था। अससे भी अथोलंकारकी 
अपेक्षा शब्दालंकार और श्लेषपर ही हमारे ये साहित्याचायें 
कुदान हाते थ | 

घरमें सबसे बड़े भाओ संस्कृतके रसिक थे। बचपनमें अनहें 

दुनेके लिये ओक शाख्त्रीजी रखे गये थे। भाञीसाहब कभी 


घ० जीवन-साहित्य 


कभी संस्कृतके अच्छे-अच्छे फिकरे पढ़कर सुनाते थे, घमते-टह- 
लते वक्‍त कंठ किये हुओ श्लोक गुनगुनान को अन्दे आदत थी 
अर्थ भले ही समझमे न आये, लेकिन संस्कृत बार्णीकी ध्वनि 
के प्रति आदर और प्रेम तो मेरे मनमें बचपनमें ही अस तरह 
जागृत हुआ था। आज भी मुझे असे दो फिक रे याद हैं जिनका 
अर्थ मे समझ सका था।ओक है सावित्री-आख्यानका और 
दूमरा है शांकरभाणफे ओद, आसान अशका । 

अक वरफ माताजीके मु हसे सुने हुओ पोराणिक लोकगीत 
दूसरी तरफ संस्कृत सुभाषित और वीचगे समायी हुओ पौरा- 
शिकॉकी गरी-बड़ भेशा वचपनका साहित्यिक पाथेय था। 
दिलचस्पी आले जगी पांडवप्रताप, शिवलीलाणत, भक्तिविजय 
हरिविजय आदि मराठी काव्यअंथ और 'नयनीत” नामके मराठी 
काव्यरांमहमे आये सराठी कवियोके गत गानेसे। झिस पुराने 
मराठी साहित्यक्रे कारण मेरा शब्दसंमह बढ़ा और संरकृति 
सीखनेकी पूर्व तैयारी हो गयी । 

संश्कृत शैली या लोकशली ?? का कगड़ा आजकल प्रत्येक 
प्रान्वसे चल रहा है । हमने यह झगड़ा यूरपसे मोल लिया है । 
लोक-भाषा, लोकसाहित्य और अनके देशज शब्दोंकी मुझे कब्र है 
यह में भी मानता हूँ कि अनके अद्धारके बिना लोकजाशृति और 
लोकशिज्ञा सभव नहीं है । फिर भी ज्ञो लोग यह कहते है कि 
संस्कृतकी घुरा फेंक दो और सिर्फे लोकभापासे ही प्रेरणा लो, 
अनसे मे सहमत नहीं हो सकता | संस्कृत भापा चाहे जितनी 
मुश्किल हो, असका व्याकरण चाहे जितना अटपटा 2), फिर भी 

हमारी भाषा है, हमारी बनायी हुआ भाषा है। असमे हमारी 
जनतलाका स्वभाव और असका सानसिक गठन अति विबित हुसा है। 
असके पोषणके द्ारा ह। दम संस्कृतिपु्ट होनेव क्र 
लिये ज्ञिस तरह ग्रीक या लेटिन परायी. भाषाओं प तरह 


फककाओं 
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संस्कृत हमारे लिये परायी नहीं है । हम अगर संध्कृतले पोषण 
लेनां छोड़ दे तो हम सभी तरहसे ज्ञीण हो जायंगे । हमारी 
सांस्कृतिक अकता और सांस्कृतिक समृद्धिमे संस्कृतका हिस्सा 
सबसे बड़ा है। विशाल संस्कृत साहित्यका मंथन करके असमेसे 
चौद॒ह नही बल्कि चौदह हज़ार रत्न अपनी देशी भाषाओंमें हमे 
लाने चाहिये, और अिस विरासतकी सुगंध हमारे तमाम लेखोंमें 
महकनी चाहिये । 

साहित्यकी अत्तम तैयारी साहित्य-विवेचनसे नही बल्कि सबे- 
श्रेष्ठ साहित्यके गहरे अध्ययनसे हो सकती है| साहित्य-विवेचन 
अचित मात्रामें ओर बहुत देरसे आना चाहिये,बरना अभिप्राय 
आर अभिरुचि असमय ही परिपक्व होते है । 

ओर साहित्यकी सृष्टि तो विवेचनमेसे हरगिज नहीं होनी 
चाहिये । साहित्यके लिये जबदेस्त सिस्तज्ञा और दूसरोंके साथ 
गहरा विचार विनिमय करनेकी आतुरता' ग्रधान प्रेरणा हो 
सकती है । माताका अपने बालकोंके प्रति ग्रेम, पतिपत्नीका ओक 
दूसरेके प्रति अनुराग और गरुशिष्योके बीचका भक्तिवात्सल्य 
ये भावनाओं जितनी अत्कट होती है अतनी ही 
साहित्य सिछ्धक्ञाकी वृत्ति भी अत्क!' और अदम्य है। यह 
सिसत्ञा अगर शभ परिणामी नहों तो असे पागल्पनकी 
अपमा दी जा सकती है। साहित्य आज जितना सस्ता 
हुआ है और बेसेसमे-बूके जितना खराब किया है अुतना अगर 
वह खराब न किया गया होता तो साहित्यने भसारी-से-भारी परि- 
णाम दिखा दिये होते | शुभंकर साहित्य आत्माकी अमृतकला 
है, क्योंकि वह चेतन्यकी प्रेरणा 

(हित्यकी सिर्धज्ञा और असका केवल आस्वाद लेनेकी 

रसिकता यह दो चीजे बिलकुल अलग-अलग है। यह नहीं कहा 
जा सकता कि केवल रसिकतामेंसे सिस्क्ञा पेदा होगी ही। 


दे जीवन-साहित्य 

सिखत्षा स्वतंत्र प्रेरणा है। साहित्यकी सिस्टिगमे तसास सिस्र 
ज्ञाओं के लक्षण दिखाओ देते है । जिस तरह बाल-ठिवाह खराब 
है ञ्ञु ग छाट। अआगम्रस जल्दी-जल्दीस या हुआ साहहित्य- 
सर्जन खराब हैं। दनोमे बड़ी अम्नतक ब्रह्मचये यानी दीयरत्ता 
आवश्यक है| ढोनोंमे तुलना ररनी हो हो,तारतम्य निश्चित करना 
हो, तो 'बीयेपातकी अपएच्ता शाकपात अधिक आअम्र होता है।* 


खेल पुराने वचनकी नये अथेमे साहित्यपर भरी चरितवार्थे 
किया जा सकता है । यह कहना सुश्किल है कि साहित्य जैसी 
मंगल वल्ठुमे सयोदा किस तरह रखी जाय । फिर सी झअतना 
तो समझ ही लना चाहिये कि अतिसेवनसे खराबी पैदा किये बिना 
नहीं रहता । अतिसेवन से शायद संस्कारिताकी चमफ आा सकती 
हे लेकिन तेज तो कमी नही आ सकता | 

कुछ साहित्यवीरोंको हम अखड खझ्जन करते देखते हैं। 
यह अखंड साहित्यसष्टिका अधिकार जीवन बोरों तथा जिन्दा 
मिशनरियों का ही है 

आअध्ययनकालमे मराटी, संस्कृत और अंग्रेजों साहित्यके 
आत्कृष्ट प्रंथोंका असर मसुझपर पड़ा । रवीन्द्रनाथ ठाकुरका 
साहित्व और गांधी-साहित्य असके ब।द आधय। झअन दोनों 
राष्ट्पुरुषोंकी विभूतियों मिन्‍न-मिन्‍न है | दोनोंकी साधनाओं 
अलग-अलग हे। लेकिन टोनोंके साहित्यक्ा गहरा अध्ययन 
करनेपर यह बात साफ हु बिना नहीं: रहती कि ढठोनोंका दर्शन 
फरीब-करीब ओेक्‍-सा ही है। आधनिफोंमे भाड[रकर, रानडे, 
स्जामी विवेदानन्द, समगिनी निवेदिता, लाला हरदयाज़, आनन्द- 
कुमार स्वासी, बायू विपिनचन्द्र पाल, अरविन्द घोष, ररव॑.न्‍्द्रनाथ 
ठाकुर और गांधीजी-अितनोंका प्रभाव सुक्पर अधिक-से-अधिक 
पड़ा है ओशा में मानता हैँ। आश्चये यह है कि सम लोकसान्य 
तिलकका भक्त होते हुओ भी ओर अनके आन्दोलनमे शरीक 
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होनेपर भी अनके लाहित्यका झुकपर बहुत ही कम' असर पड़ा । 
असमे कुछ-न-कुछ ओसा है जिससे मे अनका साहित्य हजसम न ऋर 
सका। अंग्रेज' साहित्यके वारेमे यहाँ कुछ भी लिखनेकी अच्छा 
नही है। में कितना ही कह सकता हैँ कि अंग्जी साहित्यके 
प्रति मेरे मसमे गहरा आदर है, हालाँकि अस साहित्यका सेवन 
तो में बहुत कम कर सका हूँ । 

कवि हा या गद्यलेखक, अन्हे जीवनका गहरा अध्ययन या 
दर्शन होना चाहिये ओर आजकल तो साहित्यकारके लिये 
भनोविज्ञान, समाज-विज्ञान, भौतिकविज्ञान और धर्मशास्त्रका 
विस्तृत अध्ययन करना जरूरी है । इस आदर्शतक जो पहुँचे हैं 
अन्हीका साहित्य समाजपर गहरा असर दर सकता है। बिवे- 
कानन्द, निवेदिता, रबीन्द्रगाथ और गांवीजी झुकपर जो इतना 
प्रभाव डाल सके असलका यही दारण है । अनके साहित्यने मुम्मे 
जीवनमे प्रेरणा दी, हद यको सांत्वना दी, झोर अज्ज्बल भविष्यकी 
अलक दिखायी ! 

आअितिहालकारोंका भी सुमपर गहरा असर होना चाहिये था। 
लेकिन जैसा अतिहास में चाहता हैं वैसा अतिहास मेने नहीं 
देखा है । मेरी रायने जो त्रिकादज्ञ हो यही यधातथ्य अतिह 


लिख सकता है | 


2॥९ 
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सर बचार दमा दशंव लिये रामादयइएु आर महासारत 
हि] कै कि पु 
अत्यंत पोष्टिक आहार है| दोनों अलग-अलग चीजे हे। सिफ 


सिफ सहाभारतसे भी काम 
नहीं चलेगा | यह दानों संक्तेप से भी नहीं पढ़े जा सकते, बह 
रे-के-पूरे ही पढ़े जाने चाहिये! साथ-ही-सत्थ आपनिषद, 
योगसूत्र ओर मनुस्पृति पढ़ी जायें तो हमारी बहुत कुछ तैयारी 
हो ज|/यगी। असमसे भी गीता पढद़सेके बाद ही आअपनिषदोंका 


छू 
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अध्ययन होना चाहिये। अमेरिकन लोगोंके लिये जो स्थान 
कोलंबसका है वहीं स्थान हमारी संस्कृतिमें अपनिषदके 
आत्मवीरोंका है। हमारे साहित्यमे अपनिषदकी कंडिकाओं 
ओर पालीभाषाके बौद्ध संभाषणोंको सभी तरहसे हमारा मूलधन 
कहा जा सकता है। अनके अन्दर ही हमे अपनी संस्क्ृतिकी 
गंगोन्री मिल जाती है। आनमेसे ग्राप्त होनेवाले जीवनद्शेनको 
अद्यतन करनेके लिये असमे भोतिकविज्ञान, संपत्तिशाश्र और 
सामाजिकविज्ञान इन तीनोंको जोड़ देना चाहिये । 

साहित्यका विचार करते समय मुझे ओसा लगता है कि संस्कृत 
साहित्यके साथ औरानका फारसी साहित्य, प्राचीन यूरपका ग्रीक 
साहित्य और पूर्वेकी तरफ का हमारे लिये लगभग अज्ञात जैसा 
चीनी साहित्य अिन सभी साहित्योका गहरा अध्ययन होना चाहिये ! 
प्राचीन संस्क्ृतिके अध्ययनके बिनाअस बातका पता न चल्लेगा कि 
आधुनिक काल की ताकते कितनी है, कैसी हैं और अनका वीये 
कहॉतक पहुँच सकता है । हमारे यहाँ जितना अध्ययन अंग्रेजी 
साहित्यका हुआ करता है अुतना ही अध्ययन जमेन साहित्यका 
भी होना जरूरी है, लेकिन अस बारेमे हम अभीतक लापरवाह 
है। यूनिवर्सिटियाँ अपने पाख्यक्रम ढारा जितना कुछ खिलायेंगी 
अतना ही खा लेनेकी हमारी शिशुवृत्ति अभी नहीं गयी है। 
ओर जितना खाया जाता है अतनेका लाभ अपनी भाषाको 
देनेका फर्ञ भी बहुत कम विद्वान अदा करते है । 

अस सबंधी ओक छोटीसी घटना मुझे बहुत महत्वकी लगी 
है। बम्बञी सरकार ने अक बार बम्बओ यूनिवर्सिटीसे पूछा 
था, कि संस्कृत के अध्ययनके लिये अगर हम कालेज खोले तो 
क्या आप अस कालेजके विद्यार्थियों को यूनिवर्सिटीकी 
आपधियों देनेको तैयार है ?? आस वक्त यूनिवर्सिटीम जो चर्चा 
अस बारेमें हुओ असमे हमारे प्रिन्सिपल परांजपेजीने अपनी 
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थह .राय जाहिर की कि “यदि संस्कृतके साथ कुछ नहीं तो 
ओवियस (फरस्ट औयर आठ स) जितना अंग्र जीका ज्ञान होगा 
दी हम अपाधि देनेका विचार करेगे” और असमें भी अन्होने 
आस बात पर जोर दिया कि संस्कृत सीख लेनेके बाद अगर 
विद्यार्थी अंग्रेजी सीखने जाय तो वह नहीं चलेगा । अंग्र जी 
विद्याके सस्कार हा जानेके बाद अगर कोओ संस्कृत सीख ले तो 
हमसे अतराज नही है |” अनका विचार अलटा था झगर आग्रह 
सकारण था| हमने अपने यहाँ शिक्षा के गर्भादानमे ही अंग्र जी- 
के संस्कार कराके अपनी विद्याको नि.सत्व और हीनश्रद्ध बना 
दिया है । विद्यासंस्कारका प्रार्स अगर स्वकीय भाषा और 
र्वकीय संस्कृति से ही न किया जाय तो हमारे लिये किसी भी 
अ्रकारकी अम्मीद नही है | ओसा तो कुछ नही है कि जो अपना- 
अपना धर्म छोड़ते है वे ही सिर्फ परधममे जाते है | स्वधर्में और 
स्वभाषाके संस्कारोंसे अगर बाल्यकाल दंचित रहे तो असके 
जैसी हानि दूसरी कोओ भी नहीं है । 

हमारे गठनमें पहले स्वभाषा तथा असका साहित्य और 

असके साथ ही तथा असके द्वारा ही सस्कृत के संस्कार भी 

मिलने चाहिये। असके बाद राष्ट्रभाषा--जिसके द्वारा सस्कृत व 
पर्शियन दोनोंका परा खमीर हमे सिलना चाहिये। अतनी 
तैयारीके बाद «दूसरी चाहे जो भाषा और असका साहित्य ले 
लिये जाय तो वह पोषक ही होगा । 

जहाँ भारतवर्षकी साधना सर्वेसमन्वयकारी है हमारी 
यूनिवर्सिटियोंने लगभग ऐसा प्रबन्ध कर रखा है कि जो संस्क्र 
पढ़ें वह फारसी पढ़ ही न सके और जो फारसी पढ़े अन्हे 
संस्कृतसे विमुख ही रहना पड़े । केवल हिन्दुस्तानीके द्वारा ही 
हम गंगा-यमुना जेसी अस सुर-असुरकी संस्कृतिका मेल करा 
सकते है। जिन्हे साहित्यके संस्कारोंको सव्वांगसुन्दर बनाना है 
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अन्हे संस्कृत और फारसी दोनों साहित्योके अत्छृष्ट प्रंथोंके 
अनुवाद हिन्दुस्तानीमे कराने चाहिय और असा प्रबन्ध करना 
चाहिये कि वह दोनों लिपियोंसे अप्लब्ध हों। आन दॉनोंकः 
जब ओकसाथ सेवन होगा ठव हमारे साहित्यसजनमे ओक नया 
ही तेज आ जायगा । 


्् टट घन 
वृत्तोके बीजाकाी ओक स्थानसे दूसरे स्थानपर अड्शारूर ले जातो है | 
फूल अपन स्थ।रूपर ही रहता है, कि मे 
पराग चिएज जाते हे अनके ज़रिये दूर-दूरके फू 
पुँ केसर आर स्त्रीकेसरका सयोग द 
सष्टिका विस्तार हो जाता हे । म 
स्थिति हे। मलुब्यके अन्दर दोनो दा जाती हे--स्थावर 
ओर ऊंगन । जे। आदमी स्थावर ढोते है वे ओक ही स्थानपर कायस 
रहते है । अनमे संरक्षक प्रवृत्ति विशेषर्पसे होती है । स्थायर 
लोग पुरातनप्रिय होते हे । शान्तिके अपासक होते हे । ऊअगम 
लोग चिनसे बिल्कुल विपरोद अनसे स्थिरता नही होतो। चाहे 
जितना लाभ होता हो तो भी जंगम मनुष्य ओक स्थानकोी पकड़कर 
नही बैठेगा । स्थावर मनुष्यका धंधा खेती है और जंगम मनुष्यका 
शिकार या पशुपाज्ञन | शिकार जंगज्ञी स्थिति है ओर पशुपालन 
अससे सुधरो हुआ स्थिति है। स्थावर तथा जंगम दोने। चबृक्ियाँ 
ओश्वर-निर्मित है | टोनोके हारा ओश्वरका हेतु ही सफल हुआ 
करता है । अस (-वका ध्यानमे रखकर हम भिन्न-भिन्न संस्कृति- 
योंका अध्ययन करेगे | 
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ढुनियामे तीन प्रधान संस्कृतियाँ देखी जाती हें:--अिस्लामी, 
असाओ ओर हिन्दू। हालॉकि आन संस्कृतियोंको हमने अन- 
अन धर्मोके ही नाम दिये हैं, फिरभी ओसा तो नहीं है कि धर्म 
आर ससक्ृति ओक ही चीज हो । अतना ध्यानमे रखा जाय तो 
यहाँ पेश किये हुआ विचारोंमे कोओ गड़बड़ी मालूम न होगी । 

अस्लामी संस्कृति अरब लोगोंके तंबुओंमे पेदा हुओ और 
घोड़ोंकी पीठपरसे अमका विस्तार हुआ । जहॉ-जहाँ घोड़ा पहुँच 
सका वहाँ-वहाँ अस्लामी संस्कृति भी पहुँच गयी। जिस तरह 
प्रत्येक जन्म दो व्यक्तियोँके संयोगसे होता है अुस तरह सस्कृतिकी 
भी हालत होती है। मुसलमानी घर्मके अरबी वीयंका ओरानी 
संस्कृतिके साथ संयोग हुआ और अिस्लामी संस्कृतिका निर्माण 
हुआ । 

अब ओऔसाओ सस्कृतिको देखे। ओसाओ सरकृतिका जन्म 
भूमध्यसागरके किनारेपर हुआ और असका श्रसार समुद्गकी 
पीठपर चलनेवाली नौकाओंकी मारफत हुआ | औसाओ धर्मके 
तक्त्वोंको श्रीक संस्कृतिसे पोषण मिला और आगे चलकर रोमन 
संस्क्ृतिके अखाड़ेमे तालीम पाकर बह तेयार होशये | आऔसाओी 
संस्कृतिपर मातापिताकी अपेक्षा गुरुकी शिक्षाका असर अधिक 
हुआ दिखाओ देता है। जहॉ-जहॉ नौकाकी गति है वहॉ-वहाँ 
अस संस्कृति का विस्तार हुआ है । 

तीसरी संस्कृति है हिन्दुओंकी । अस्लासी संस्क्ृतिका चित्र 
तंबूके पास घोड़ेको बॉबकर दिखाया जा सकता है, आसाओी 
संस्कृतिका चित्र समुद्रकी लहरांपर डोलनेवाली नौकासे व्यक्त 
किया जा सकता है, जबकि हिन्दू संस्क्ृतिका चित्र वटबृक्षके नीचे 
किसी मोंपड़ीके पास गायको बॉथकर दिखाया जा सकता है। 
आयय॑-धर्मका द्राविड्ञी आदि संस्कृतियोंके साथ विवाह हुआ और 
असमेसे हिन्दू-संस्क्रति पेदा हुओ। 


संस्कृतिका विस्तार प्र 


असाओ संस्क्रतिका प्रसार करनेके लिये किश्ती है। अिस्लामी 
संस्कृतिके प्रसारके लिये घोड़ा है, मगर हिन्दू-संस्कृतिका प्रसार 
करनेवाला कौन है? जंगलोंको काट-साफ करके खेती ओर 
शहरोंकी स्थापना करनेवाले आर्योने हिन्दू-सस्कृतिका थोड़ा-बहुत 
असार किया तो सही, मगर हिन्दू-संस्कृतिका विस्तार करनेवाला 
सच्चा प्रचारक तो कॉपड़ीपर अगे हुओ तूबेका ही शिक्षापात्र 
बनाकर शरीरपर ओढदनेके वस्त्रोंकी लाल मिद्टीसे रंगकर “न धनेन 
न प्रजया त्यागेनैकेन अमृतक््वमानशु' कहकर धर्म तथा अम्नृतत्त्व- 
का प्याला संसारको पिलानेके लिये निकल पड़नेबाला सब्बेसगपरिं- 
स्यागी परिब्राजक है। अिस मारगके आद्य परिक्राजकने तो अत्तर 
भारतमे ही विहार किया, किन्तु असके शिष्याने 'अक्तोधेन जिने 
कोधम! कहते हुओ सारे युरेशियाको व्याप्त कर दिया । 
विविधता स्ष्टिका मूलमंत्र हे। अतिहास-विधाताकी यह 
अच्छा नही है कि ओक ही सस्कृतिका प्रसार सारे जगतमे हो । 
विविधतामे ओकताको त्रस्थापित करनेमे ही प्रभुको आनन्द है । 
जिसे अकांगी साक्षात्कार हुआ है असकी समभमे यह तत्त्व 
नहीं आता ओर अिसीलिये अपने ही तत्त्वका सार्वभौसत्व 
अस्थापित करनेके लिये दह निकल पड़ता है । फिर असा भी नहीं 
है कि यह प्रचारक हमेशा नि.स्वार्थे ही होता हो । 
नूतन दठत्त्वप्मरप्तिका पुत्नोत्सवके समान आनन्द जब पंटसे 
न समा सका तब मुसलमानी धमकों सारे आलममे फेलानेकी 
ग़रजसे अस्लामी धमेवीर आगे बढ़े । आसपासकी जंगली 
जातियोंको मुसलमानी घमंकी अच्चता आसानीसे पसंद आयी 
आर वे असमे शरीक हो गये। दूसरी तरफसे भुसलमानोंने 
आरानी संस्कृतिको स्वीकार किया। लेकिन मुसलमानी धमंको 
आलमगीर (सा्वेभौम) बनाना हो तो हिन्दू और शीसाओ 
संस्कृतियोंपर, जो कि पूषे और पश्चिमके छोरोंको सँभाल रही 
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थी, भी विजय प्राप्त करना जरूरी था । उे वयोगसे हिन्दुस्तान और 
यरप दानों जगह असी »समसे संघर्शाक्त नष्ट है चको थी ! 
यूरपमे छोटे-छोटे राष्ट्र अेक दूसरासे लड़ मरते थे ओर हिन्दुस्तानमें 
अनेक जातियों और अनक छोडे-सोटे राजा 'मे बड़ा या तू बड़ा 
कहकर आपसमे ऋगड़ रहे थे। स्वाभाविक रूपसे दी साहसिक 
मुसल्लमानोक लिय कुरान, तलवार और ज्य'पर प्रसार करना 
आसान होगया। मुसलूमानाने स्पनक ऊआदर अल हम्त्रा/लाल महल) 
बनाया और आांगर में ताजमहल । ताजमहल चाह जितना सुन्दर 
क्यों न हू, लेकिन आखिर हे तो वह ओक कन्र ह।। मुमताज 
बेगमकोी ही नहीं बल्कि साथ-साथ अलार्म सरक्रतिक दिस्तारको 
भी असके गर्से ठफनाया गया | 

यूरपस आीसाओ घमेका प्रचार त। बहुत ही हुआ थ। । लेकिन 
आसाओं ७मका नश्न नीतिशाख्र युरोपीय लागाक गल कदापि 
अतर!। न था। अक गालपर तमसाचा पड़ तो तुरन्त दूसरा गाल 
आग करनकी तैयारी यूरपस किसी भी समय न थी। असी 
हालत मुसलमानी तलवारकी मार शुरू होते ही यरपदका क्षात्र- 
वृत्ति जोश आयी और शाह्ूमान राजाके समयसे लेकर आज- 
तक अआुसलमार्न सत्ताकों घकेज-घ केलकर यूरपसे बाहर निकाल 
देनेकी कोशिश चल रही है : अब वो असा मालूम नहीं देता कि 
मुसलमानी संरक्षतिको सि्ते यूरपसे निकाल, बाहर करके ही 
यूरपीय राष्ट्र सन्‍्तोष मानकर चुपचाप बंठ जायंग । अफ्रीका 
सह।द्वीपसम औसाओ ओर मुसलमानी दोनां घर्म अपना-अपना 
विस्तार करनेकी कोशिश कर रह है । असमे आसाओ धमकी 
अपजा मुसलमानी धर्मको अधिक सफलता मिलती है जिससे 
असाओ लोगोंको बहुत दु.ख होता है। ज्यादातर मुसलमान 
राष्ट्रके तो यूरपकी जनताने आज व्याप्त कर रखा है। असके 
परिशामस्वरूप कभी-न-कभी मुसलमानी राष्ट्र फिरसे सजीब होकर 


संस्कृतिका विस्ता ६१ 


अीसाओ राष्ट्रीपर हमला किये बिना न रहेगे। यह तो नहीं। कह! 
जा सकता कि आघधात-पत्याघातके निदेय नियमके शिकंजेरे फंसी 
ये दो सस्कृतियों अस तरह कबनक लड़ती ही रहेगी, अत्साहके 
प्रथम जोशमे सारी दुनियाको जीतनेके लिय निकली हुआ अिस्लामी 
संस्क्ृतिको यूरपसे जिस तरह शह मित्ती आर असका गरवेज्वर 
अतर गया असी तरह हिन्दुस्तानमे सुसलमानी सल्तनतकों 
सिक्खों ओर मराठोंकी तरफसे ज़बदस्त विरोध हुआ और यहाँ 
भी मुसलसानी संस्कृतिका अभिसान चूर-चूर हो गया। तुम 
अपने घमझऊा पालन करो, हम अपने धर्मका पालन करेगे! यह' 
हिंदू धर्मका खवधमरहुम्य मुसलमानोंकी समकमे आने लगा हे! 
कुरान शरीपमे भी ओक औसा बचन है कि 'ठुमको तुम्हारा घ्मे 
ओर हमको हमारा धर्म मुबरक हो | यह मालूम कर लेना 
जुरूरी ह कि चुस्त मुसलमान अस वाक्यका कया अर्थ लगाते है। 
अीसाओी घमसे, असलसे देखा जाय तो लड़ाओफ लिये 
स्थान ही नही है। सुसलमानी घम्ममे धर्मप्रसारके लिये लड़ना 
पुण्यप्रह साना गया है। अतना ही नहीं बल्कि असे कतेव्य 
समझा गया है। हिन्दू धम बीचके सागेको स्वीकार करता है । हिंदू 
धममे धर्मालुकूल रक्षाके लिये युद्धको विहित माना गया है। आत्म- 
रक्षा या धम रक्षाके लिये करनेके युद्धको हिंदू धर्म 'यहच्छया 
चोपपन्न स्वगंद्वारमपाध् तम” मानता है। 
पृत6६: ६0प 779ए7250 ॥)]प76 7072, 60ए2-!6 02, 
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अस बाअबलके वचनमे हिंदू तत््वका यथास्थित वर्णन 
किया गया है। हिंद लोगोंने अपने बचाव का प्रयत्न तो किया है 
लेकिन बदला लेनेकी बुद्धि अन्दे कभी नहीं सूकी ओर अनीलिये 
आज हिंद मुसलमानांके ओक साथ रहनेकी संभावना कऋलपनासे 
तो आ सकती है। 


हि डे 
किए 


जीवन-साहित्य 


पश्चिमी संस्क्रति अथग्रधान है। हिंदू-मुसलमान सस्कृतियोंने 
जीवनके आथिक पहलूकी ओर ध्यान ही न दिया । असके 
प्रायश्चित्तके तौरपर दोनोंफको आज पश्चिमी सत्ताके पाशमें 
जकड़कर रहना पड़ा है । जीवनको परिपू्ं बनाना हो, पार- 
सार्थिकके'साथ ओऔहिक कल्याण साधना हो तो जैसा क्रि श्री 
बैदव्यासजी कह गये है । 

घर्मार्थकामा' सममेव सेव्या' 

हमने असमेंसे अक अगके प्रति लापरवाही बरती | अपनी 
खुशीसे हमने जिस अंगका अनुशीलन न किया झुसका अनुशीलन 
पराभव और परतंत्रताकी कठोर शालामे ओऔश्वरने हमसे कराया । 
पैनअस्लामिक लोग चाहे जो कहे, लेकिन अिस्लामी सस्कृतिमे 
जहांगीर बननेका मोह अब नही रहा है। जिस तरह हिंदुओंने 
बेरकी बुद्धि न रखकर सिफे अपने बचावके लिये ही विरोध 
किया अस तरह हिन्दू-मुसलमानोंकों ओक होकर सास्विक 
वृत्तिके द्ारा ओर आत्मिकबलका प्रयोग करके अस अथेपरायण 
पश्चिमी संस्क्ृतिका विरोध करना चाहिये । 

जिस जंगम संस्क्ृतिका तीसरा नमूना हिन्दूधममेसे ही निकले 
हुओ बोद्ध धर्मका है। अस घर्मको भी सावेभोम बननेकी पहलेसे 
लोलसा थी। लेकिन असके साधन सौम्य ओर सात्तविक थे। 
असलिये असके विस्तार या संकोचमे रक्तपातकी कोओ आवश्य- 
कता दिखाओ न दी । अस धम्ममे सत्यका जितना अंश है झुसका 
प्रसार आप-ही-आप होता है और भ्रामक कल्पनाओ या अहंकार 
तलमे जमकर रह जाता है। जिस तरह समुद्रमेसे शुद्ध पानीकी 
भाष बनकर आकाशमे अड़ जाती है, ओर खारा नमक नीचे 
रह जाता है अस तरह बौद्ध धर्मका आजतक होता आया हैं 

हिन्दुस्तान ही सब धर्मोका ननिह्ाल है। धर्मोकी व्यवस्था 
करने की शक्ति हिन्दुस्तानमे है। हिन्दू सस्कृतिसे जंगमकी अपेक्षा 


जीवन-चक्र ६३ 


स्थावर तत्त्व विशेष है। और असल बात तो यह है कि हिन्दू 
संस्क्रतिमे अहंकार नहीं हे। सब सस्क्ृतियोंके समन्वयका प्रथम 
प्रयोग परमेश्वर हिन्दुस्तानको छोड़ और कहा जाकर करेगे ? 


२ 
जीवन-चक्र 


तपस्या, भोग और यज्ञ--यह ओक महान्‌ जीवन-चक्क है | 
मनुष्य किसी कामनासे प्रेरित होकर सकलल्‍प करता है। अुस 
सकलल्‍पकी सिद्धिके लिये मनुष्य जिन-जिन कार्मोको उठाता है, 
वे सभी तपके नामसे पहचाने जाते हे। वे काम खुद-बखुद 
अथवा स्वतः प्रिय होते हो, सो नहीं, किन्तु संकल्पसिद्धिकी 
आशा हीके कारण मनुष्य आुनको प्रेमसे या उत्साह-पूर्वक उठा 
लेता है । इस तपक्े अतमे फल्न-प्राप्ति होती है। फल-प्राप्तिके 
बादकी क्रिया ही भोग है। फलोपभोग हमारी धारणासे भी गूढ़ 
वस्तु है। यदि फलोपभोगमे केबल तृप्ति ही होती, तो उसीमें 
मनुष्यको आत्म-साक्षात्कार हो जाता, पर फलोपभोगके आनन्द 
ही मे विषण्णता भरी होती है। हम हरेक आनन्दमें अनजाने 
आत्माको प्राप्त करना चाहते है। कामना-पूर्तिसे मिले हुओ 
आपनन्दके बाद ओक क्षणमात्र मोहजन्य सन्तोषको प्राप्त कर 
दिल कहता है, कि मे जो चाहता था वह यह नहीं है । अतने 
ही से सचेत होकर यदि मनुष्य कामनाओंसे विमुख हो जाय, 
तो असे आत्म-प्राप्तिका मागे मिल जाय | परन्तु सत्यका मुख 
सोनेके ढक्कनसे ढका होता है। एक संकल्प परा नहीं होने पाता 
कि दूसरा सकलल्‍्प असीमेसे अआत्पन्न हो जाता है और इस 
तरह फिर नओ ग्रवृत्तिसे, नये तपमे और नये भोगमें सगुष्य' 
बहने क्षगता है । 


हि 


१ जीवन-साहित्य 


अरूसे यज्ञको स्थान कहाँ है ? प्रत्येक भोग और कामना- 
से किया हुआ प्रत्येक तप, अकृतिसे लिया हुआ ऋण है। 
मनुष्य असे चुकाकर ही ऋण-मुक्त होता है। मुझे अन्न खाना 
/ असीलिय से जमीन जोतता हूँ, अससे बीऊ ब्गेता हैँ 
फसल कटनेतक खेतसे परिश्रम करता हैं और जअिस तरह 
जमीनका सार लिकाहकर उसका भोग करता हें। मेरा धर्म 
यह है कि सेने भूमिसे जितनः सार लिया अतना ही असे 
फिर लोटा दे । किप्त तरह भूमिको असकी पहली स्थिति प्राप्त 
फरा उना हा यद्ध-वस ह | 

ग्रवाससे मे फिसीके यहां रात-भर एहा | मुझे रय।ईइ बनानी 
है, मे घरवालेके पाससे बतन सांगकर लेता हूँ। अब बतनोंसे 
खाना पकाना मेरा तप है, ओर सोजन करना मेरा नोग। 
अतना करनेके बाद घरवालेके बतम मॉजफर. जेसे थे बेसे ही 
करके, ३ देना मेरा यज्ञ-रूम है । 
मुझे तालाब या कुँओपर स्नान करना है। में पानी निकाल 
लेता हैं तो बह मेरा तप है, स्नान करता हैँ तो बह सेग भोग 
है। अब यज्ञ कॉोनसा ? बहुतरे मनुष्य--लगमग सभी-- 
विचारतक नहीं। करते फि अससे कोओ क्रिआ बाकी रह गओी 
है। शास्त्रोंमे लिखा है, यदि तुम तालाबम स्नान करोतो 
जितनी तुमसे हो सके असकी कीचड़ निकालकर बाहर फेक 
दो | यही हमारा यज्ञ-कर्म है | यदि कुंओपे नहाते हो तो अस 
के ओके आसपासकी गंदगीको दूर कश्ना इसारा आवश्यक 
ज्ञ-कम हे । 

गीता कहती है, जो जिस तरहका यज्ञ-कर्म नहीं करता 
वह चोर है। वह पापी मनुष्य शरीरकों तकलीफ देना नहीं 
चाहता €अघायुरिन्द्रिणराम. ) समाजकी सेवा तो ले लेता 
है, पर अससे अधार ली हुआ चीज लौटाना नही जानता। 


हा 


/2॥2 


2 


/। 
रैँ 


जो सलुष्य भोग करता हैं, पर वज्ष लहों ररता, आुलका यह 
डे क्र फ्िय परलनाकऋ ले न 
न्‍्ोक भ्रष्ट होता है, फिर असके छविय एरलाक तो रहासे 
होगा ९ 
(5 हे 


हा 


जअिरू यज्ञ-ऊसमेका लाप हो झानेस ही हिठम्तान कंगाल 
ओर पासर उन गया हैं। इम स्त्रियासे सेवा लेते है, परन्तु 
ही देते | किसानोड्ले परिश्रपफ्षा भोग 


का । 
/ज॥|# 


असका बदला अन्हे जही दे 

करते है पर जिससे कि्स्गलोन्गी मलाओ हो ऐसा यक्न-क्स 

नहीं करते। हम अन्यज्ञको समाज-सेबाका पाठ पढ़ाते है, 

बल-पूर्वक भी आनसे सेचा लेते है, पर ऋनके अद्धार-रूपी यज्ञ- 
मे तकको न करने जितने हृगामखोर इम वन गये है (हम 


चर कर का 
सावजनिक लाभ प्राप्त रर्तकऋ सरूदा दांडत हे फिनन कतेव्या 
[का 


का गाज्नन शाय८ ही बसी करने 
दिदालिया दल गया 


/!/र 4 
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। 
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सोज-शाम्त्र कहता ढे--'प्यायके लिप भी तम्हे यज्ञ करना 
चाहिये। मगके लिय किया हुआ तप आधा कर हुआ: 


८5 ७६४, 


यज्न-ञमे असकी पाते है | तम तप तो करते हा, पर य 
करते, असीसे तम्हारी वासनाओ अभनियन्त्रित झरूपसे बहती है। 
दि तम यज्ञ करने लगो तो अगकी अच्छा जरूर मयादित 
रहेगी, तम्हारा जीवन पापशुन्य हो जायगा । 
हरेक बालकके जन्सके दाद शिशु-सबंधके किये स्त्री-पुरुप 
यदि सात दे ब्रह्मचयंसे वितानेका निश्चय कर ले तो अन्हे 
दीन बनकर सम्ाजकी ढया पर आधार रखनेका मोका अनपर 
नहीं आ सकता | 
यज्ञ करनेके बाढद-ऋण चुकानेके बाद--मलुष्य जो 
करता है, जो भोग भोगता है, असका वह अधिकारी होता 
है, अससे आसे दिल्मिप (पाप) नहीं प्राप्त होता। अुसकी 


कि 


प्रवृत्ति निष्यय और अन्नति-कारिणी होती हैं। पर यदि 


६६ जीवन-साहित्य 


मोक्ष प्राप्त करना हो तो भ्रवृत्तिको छोड़ देना चाहिये--अर्थाक्त्‌ 
कामना, तत्त्रीत्यथे किया जानेबाला तप और अुस तपके द्वारा 
अत्पन्न फलका अआपभोग अन तीनोंकों त्याग देना चाहिये।॥ 
परन्तु यज्ञको तो किसी तरह छोड़ ही नही सकते । निष्काम-- 
ज्ञानपर्वेक यज्ञ--कार्यमेव--करना ही चाहिये। अससे पुराना 
ऋण चुक जाता है, अपने सम्बन्धियोंका ऋण टल जाता है, 
समाजका सर्व-सामान्य भार कम होजाता है, प्रथ्वीका भार 
हलका हो जाता है, श्री विष्णु संतृष्ट होते हे और मनुष्य मुक्त 
हो जाता है | 

हम जो जी रहे है, असीमसे सेकड़ों व्यक्तिओंका ऋण हम 
लेते है । प्राकृतिक शक्तियोंका तो ऋण है ही, समाजका ऋण 
भी है, माता-पिताका ऋण भी है, समाजको हर ग्रकारसे संस्कारी 
बनानेवाले पू्े-ऋषियोंका भी ऋण है, और कुल-परम्पराकी 
विरासत हमारे लिये छोड़ जानेवाले माता-पिताओंका भी 
ऋण है। ये सब ऋण पंचमहायज्ञों द्वारा चुका देनेके बाद ही 
मनुष्य झुक्ति या मुक्तिका (विचार कर सकता है। 
० ईसा यज्ञ-क्ममे पयोयसे काम नहीं चलता। ऋण जिस 
तरहका हो, यज्ञ भी असी तरहका होना चाहिये । विद्या पढ़ 
कर गुरुसे लिया ऋण गुरुकों दक्षिणा भर दे देनेसे नहीं 
चुकता, बल्कि गुरुके दिये ज्ञानकी रक्षा कर और असे बढ़ाकर 
नओ पीढ़ीको देना ही सच्चा यज्ञ-कर्म हे। सष्टिमे नवीन कुछ 
भी नहीं होता । जो-कुछ हे अतने हीमे काम चला लेना चाहिये । 
असलिये हम अपनी चेष्टाओंसे साम्यावस्थाका जितना ही 
भंग करते है, अतना ही आअसे फिर समान कर देना परम- 
आवश्यक यज्ञ-कर्म है। आकाश जितनी भाष लेता हे अतना 
ही पानी फिर दे देता है | समुद्र जितना पानी लेता है अतनी 
ही भाप वापस दे देता है। असीसे खष्टिका महान चक्र बेरोक- 
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टोक चलता है। यज्ञ-चक्रको ठोक-ठीक चलाते रहना शुद्ध 
प्रवृत्ति है । निष्काम होकर त्याग-भाव से, कम-से-कम जहॉतक 
अपना सम्बन्ध है, अझिस चक्रका वेग घंदटाना ही निद्तत्ति धर्म 
है । कुछ सी काम न करना निव्ृत्ति नहीं, वह तो बिलकुल 
हरामखोरी ही है 

प्रजाका निर्माण करके ग्रजापतिने असके साथ यज्ञका 
भी निमाण किया, असीलिये प्रजापतिके अपरका बॉक हलका 


हो गया ओर असीलिये प्रजाओंको स्वावलम्बनकी स्वदंत्रत' 
मिली, मोक्षकी संभावना रही | 


रे 
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रेजमे कओ वार नं।ड न होनेपर भी लोग झगड़ा करते है । 
यदि हरेक सलुष्य अपने बेठने योग्य जगह लेकर बेंठ ज्ञाय वो 
लभो सुखसे बेठ सके, पर कितने ह। लोग बिना कारण स्वार्थी 
ओर मनलुप्य-:त्र हाते है । अनका यह हठ होता है कि लड-भिडकर 
जितनी जगह राकी जा सके अतनी रोककर हो हम मानेगे, फिर 
परवा नही, यदि अन्दे असा करते हुओ जरा भी आराम न हा, 
बल्कि अन्हे अलटा ठदु ख भी अठाना पड़े । बेचके अपर अधिक 
जगह रोकनेके लिये यदि बिस्तर न हो तो वे पालथी ही मारकर 
बेठेगे, ओर अस पालथीको भी अतनी पोली करेगे कि पेराकी 
सन्धियाँ दुखने लग जायें | जबतक अनकी लात दूसरेकी न लग 
जाय, तबतक अनके मनसे यह विश्वास ही नहीं होता कि हमारे 
स्वार्थ की पूरी रक्षा हुआ है । ओअसा न करके अगर हरेक मनुष्य 
सज्जनताके साथ अक-दूस रेकी सुविधाका खयाल रखते हुओ संतोष 
उत्तिका विकास करें तो किसीकों भी दुःख न हो और सभी 
आरामसे प्रवास कर सके । 
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शहरों और देहातमें जब लोग छर बनवाते हैं, अस वक्त भी 
अिसी ग्ररार पड़ौसी-पड़ौसीमे कगड़ा हो जाता है। अस जगह 
भी लोग सुख-दुःख अथया सुविधा-असुविधा आदिका विचार 
छडकर सदज स्वाथ-धर्मके प्रति वफादार बने रहनेके लिये ही 
न्ओबार लड़ते हे । यदि मेरी अक बालिश्त-मर जमीन पड़ौसीको 
देनेसे मेरी कुल भो दानि न होती हो ओर मेरे पड़ोसीका वह सिल 
जानेसे असफी अत्तम सुविधा हो जाती हो, तो भी मुझसे वह 
र्वाथ नही छोड़ा जाता, मेरा जी ही नही होता | कदाचित्‌ मुझमे 
जिस वक्त कही सद्बुद्धि आ भी जाय, तो मेरे सगे-सम्बन्धी या 
अठोस पड़ौसके लोग मुझे दुनियादारीकी चतुराओ सिखानेके 
लिये आते हे--'तू पागल तो नहीं हो गया है ? अस तरह कण- 
सा दानवीर बनकर परोपकार करने लगेगा तो लोग तुझे दिन- 
दहाड़े बाबाजी बना देगे | कुछ बाल-बच्चोंके लिये भी रक्खेगा या 
नही ? अरे | असका तो काम ही रुक रहा है, पाँच-सात सौ 
रुपये माँग ले अससे । तेरा तो हक ही है; छोड़ता क्‍यों है ? न दे 
रुपये तो सोता रहे अपने घरमें ! और हमें गरज ही क्या पड़ी 
है ? ज़मीन अपनी कहीं भागे थोड़े ही जाती है |? स्वार्थ-धर्मकी 
यह आज्ञा अस्वीकृत हो ही नहीं सकती। स्वार्थ-धर्मके आगे 
पड़ोसी-धर्म फीका पड़ता है अथवा नष्ट हो जाता है | असलिये 
अल युगका नाम कलियुग पड़ा है | कलि का अथे है कलह । 

दो कुटुम्बोंके बीच जब विवाह-सम्बन्ध जोड़ा जाता है, तब 
भी यही दशा होती है । जो पराये थे वे सम्बन्धी हुओ, अतओेव 
वहाँ तो प्रेम-चमका व्यवहार चाहिये, पर नहीं, वहाँ भी उ्यव- 
हार-रीतिकी कलह अत्पन्न होगी ही | मान-सम्मानमें कही छोटी 
से-छोटी रीति भी रहने न पाबे। मालिकके यहाँ गालियाँ भी 
सुननो पड़ती हो तो परवा नहीं, दफ्तरों में अफसरांकी फढकारं 
नीचा सिर करके सुन सकते हैं, परन्तु समधीके पाससे तो रीतिके 
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अनुसार पूरी चीजें जरूर ही मिलनी चाहिये; नहीं तो दूलहकों 
लोटा ले जानेको तैयार हो जाते हैं | विवाहका मंगलाच रण होता है 
ओष्या और डाहसे ! यही दशा है जातियोंकी। पारस्परिक 
अविश्वास और असीम स्वार्थे-परता । किसीमे आअतनी हिम्मत 
ही नहीं कि अपने स्वार्थकों छोड़ दे | यह कायरता ! जहाँ देखिये 
ट्डाँ यह बुराओ फेली हुआ हे । 

जब घरोंमें और जाति-पॉतिसे यह दशा है, तब राष्ट्रॉ-राष्ट्रोंके 
बंचच दूसरा और हो ही क्या सकता है? यदि पड़ोसी राष्ट्र निबेल 
हो तो असपर जरूर ही आक्रमण करना चाहिये। यदि वह 
बलवान हो तो हमेशा असका डर मनमे रखना चाहिये और 
असके खिलाफ दूसरे ताकतवर राष्ट्रोके साथ मिलकर कोओ पड़यंत्र 
करना चाहिये । यह भी नही कि समान-बल पड़ोसी हो तो शांति 
से रहे | क्योंकि मह॒ुष्यको समानता कब प्रिय लगती है ? वहाँ 
भी ओकसे दूसरा आगे बढ़नेके लिये प्रयत्न करता रहता है 
असीलिये अन्तमे वहां भी अविश्वास और विरोध आ जाता 
है । हरक पक्ष यही कहता है, कि अपने बचाव तथा आत्म-रक्षणके 
लिये हमे झितना तो करना ही पड़ता है। दो प्रबल राष्ट्रोंके बीच 
यदि अक छोटा-सा राष्ट्र हो, तब ग्रबल राष्ट्र यों विचार करते 
है :--यदि मे असे न खालूँ तो वह (दूसरा) तो ज़रूर ही असे 
खा लेगा और जिसे खाकर बलिष्ठ बना हुआ वह मुझपर जरूर 
आक्रमण करेगा | असलिये क्या बुरा होगा, यदि मे ही वह अन्याय 
करू ? जितने साम्राज्य बढ़ते हैं, सब असी नियमानुसार बढ़ते है । 

स्वार्थ और अन्यायकी यह अतिस्पधोां आज यूरपमे सबे- 
व्यापी हो गण है और जिसी सिद्धांतर अुसकी राजनीति 
चलती है। किन्तु अससे यह मान लेना भूल है कि यह तो 
मनुष्य-स्वभाव ही है | भले ही यूरप आज सुव्यवस्थित पाश- 
बिक शक्तिको सुधार मान ले, पर सच्चा सुधार वो श्रेम-धर्मे 
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और पड़ौसी-घममे ही है । हमे श्रद्धापूर्वक अपने अंदर जअस 
पड़ौसी-धमेंका विकास करना चाहिये। जो सज्जनता दिख- 
लाते हों अनके साथ मैत्री और जो दुजेन वन गये हों अनके 
साथ असहयोग करना, यही प्रेम-घधमंका नियम है। प्रेम- 
धर्म सहानभूति रखता है, सहायता देता है, परन्तु दीन बनकर 
सहायताकी अपेक्षा नहीं करता | प्रेम-घधम निभय होता है 
असीलिये वह अमयादित है| हम जिससे प्रेम करते है, यदि 
असकी शक्ति बढ़ती है तो हमे भय नहीं होता, बल्कि हमारा 
मित्र ज्ञितना ही निवल होगा, अतने ही हम कमजोर माने 
जायग। 

जहाँ अविश्वानदा वातावरण हो, बहों असे दूर करनेके 
लिये प्रेम असाधारण धैये ओर सहिपष्णुताका विकास करता 
है, नम्न बनकर वह चढ़ता है और असीम' स्वार्थ-त्याग करके 
बविजयको ग्राप्त करता है । प्रेम-धम में थोड़े दिनके लिये गंवाना 
जरूर पड़ता है, लेकिन अंतमे असकी अक्षय विजय होती है। 
अस पग्रेम-धर्मका अपयोग कुटम्बसे लेकर राष्ट्रोके संबंध प्यन्त 
फैला देना, यही सब सुधाराका मूल है, आर वही फल भी है। 


९2 
सुधारकी सच्ची दिशा 


मनुष्यकी स्वाभाविक वृत्तियाँ और असकी सदूबुद्धि ओक- 
दूसरेके अनुकूल ( समरस ) जब होगी तब होगी, आज तो 
वस्तस्थिति बेसी नही है । आज तो अन दोनोंमे विरोध है। 
आज तो जो मीठा लगता है बह पथ्यकर नही होता । जो सुखप्रद 
प्रतीत होता है. वह कल्याणकर नहीं होता। जो प्रेय होता है. 
वह श्रेय नहीं होता। कत्तंव्य-मार्ग दुःखदायी लगता है और 
सुखका मागे हितकर नहीं लगता । हमारी स्वाभाविक वास- 
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नाओ हमे आप-ही-आप पशु-जीवनकी ओर खींचकर ले जाती 
है। ईश्वरने मनुष्यकी वह विवेक-बुद्धि दी है, जो पशुको नहीं 
दी। पशुओंको काययोकार्य-विचार नहीं होता, मलुष्यकों यह 
विचार करना उड़ता हे। पर हमारी वासनाओ कओ बार 
अतनी प्रबल हो जाती है कि विवेक-बुद्धिकों दबाकर वे तक- 
शक्तिको अपने अधीन <र लेगी है और यह तर-शक्ति न्‍्याया- 
न्‍्यायका किसी तरह विचार न करनेवाले पेट-सरू वकीलके 
समान बासनाओंका पक्ष लेती हे। जो सुखकारी है वही कल्याण- 
कारी है, जो प्रेय हे वही श्रेय भी है--अस तरहकी दलीलोकी 
पूर्ति करनेमे तक-शक्ति खचे होती है । त्यागके आनन्दकों भूल- 
कर भोगको लालसा दृद्धि पाती है। तक-शक्ति नी सधुरवाणीसे 
कहती है -“मनुप्य-जन्न सोग हीके लिये तो है, नाना भ्रकारके 
विप्योकः झुपको गा करना मलुष्यका हक है। अिस अधिकार- 
का लाभ असे जरूर आअठाना चाहिये। भोग हीसे तो मानव- 
जन्मछी रूफरूता है । भोग-च्ुमता ही संस्कृति हे, यही सुधार 
है | अर तरह अधर्मको धर्म सममनेसे आत्मवंचना होती है । 

अिस तरह वहुतेर लोग बासनाओंके बश हो गये है। 
अब हो किसे 'सु! कहे और किसे कु” कहे यही नहीं सूक 
पड़ता । अच्छइल मनको तऊ-शक्तिका आधार मिलनेपर 
आनेवाली अन्न परम्पराकों कौन रोक सकता है? जिमसे 
आत्न संणस नही हो सप्ण, असे मनुष्य-जाति कितना ऊँचा 
चढ़ा सकती है। अमकी कल्पना किस तरह हो सकती है। 
औसे लोग मानव-जातिका ध्येय कैसे निश्चित कर सकते है ९ 
मानव-जातिका श्रेय क्या है? अब दृतियाँ कौन-सी है ? आर्य- 
जीवन कमा ह।दा है ? अहत्‌ पदका सार्ग कौन-सा है ? समाज- 
का अन्तिम ध्येय क्‍या है ? आदि विफ्योका निशोय ओसे अन- 
घिकारी सनुस्य दह। फऊर खबाते | धन-ले.बके कारण कृपणका 
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हृदय शून्य हो जाता है। अससे यदि ये ही सवाल पूछेंंग तो 
वह कहेंगा--“घन ! द्रव्य ही तो मानव-जातिका ध्येय है। 
अर्था हि नः केवलम्‌? ।? खूड्डार-पणण अपन्यासांको पढनेवाले 
सत्री-लंपट मनुष्यसे यार हम पूछेंगे. तो वह भी वरन्त “रम्या 
रामा खझदुतन॒लता” की बाते करने लगेगा। असी तरह क्रिकेट 
ओर टेनिसके खेलनेवाले कहेंगे कि हमारे खेलों हीसे मनष्य 
की अुन्नाति होगी। गाना-बजाना, ताश या शत्तरंज खेलना, 
घुड़दौड़ करना और चिड़िया पालना अित्यादि धुनों हीमे जो 
लोग मस्त रहते है अनसे पछा जाय कि, 'भाइयो ! मानव-जाति 
का अंतिम ध्येय क्‍या है ?” ओर फिर अनमेसे ओक-अकके 
जवाब सुन लिये जायें 
असे अनासक्त साम्यस्थित मनवाले महात्मा ही, जिन्होंने 
पश-बृतच्तिपर विजय आप्त की है और जिनका मन कुद्र स्वार्थ- 
के वश नहीं है, यह ठीक समझ सकते हैं कि मनष्यका श्रेय 
किसमें हे । जिस तरह वादी-ग्रतिवादी यह नहीं देख सकते कि 
मुकदमेमे न्याय किसके पक्षमे है, निष्पक्ष पंच ही असे देख 
सकते है, असी तरह मानव-जातिका ध्येय क्‍या है, अिस बात- 
को निरपेत्ञ और धममंज्ञ स्मृतिकार--समाजके व्यवस्थ।पक-- 
ही बतला सकते है। मनप्य-जाति अपनी पशु-ब्ृत्तिपर विजय 
प्य करके कितनी ऊँची चढ़ सकती है, यह 'बुद्ध, ओसा और 
तुकाराम जैसे अनेक महात्माओंने प्रत्यक्ष उदाहरणसे बतला 
दिया है। संसारके सभी देशोमे, सभी जातियोंमें, सभी धर्मामें 
आर सभी युगोंमे असे देवी पुरुष आत्पन्न हुओ हैं। छिसपरसे 
सिद्ध है कि प्रत्येक मनष्य प्रयत्न करनेपर अस भूमिकातक 
पहुच सकता है| 
कहा जाता है कि मनष्य-प्राणी अपने पुरुपाथेसे क्या-क्या 
कर सकता है, कहोतक अपनी अन्नति कर सकता है, अत्यादि 


सुधारकी सच्ची दिशा १०३ 


का यथाथे पाठ देनके लिये तथा मनष्य-प्रार्णक लिये असका 
ध्येय निश्चित कर देनेके लिये परमेश्वर अवतार लेकर, मानद- 
दह धारण करके, मानवी कृतियां करता है। अिस कथनका 
रहस्य भी यही है। ध्येय तो मानव-जातिकी अन्नतिकी पार- 
सीमा है । असे किसी खास समय खास व्यक्ति और अस 
व्यक्तिकी शक्तिके अनुसार बदलना नहीं होता । ओक भी मनष्य 
यदि अस ध्येयको प्राप्त करके दिखा दे तो समभनाः चाहिये 
कि वह असम्भव नहीं है । 

अस दृष्टिसे देखे तो मनप्यके जीवन-क्रमके दो सिर होते 
हैं। अंक सिर॒पर विपय-लोलुपता, आहार-निद्रा-भय आादे 
पशुव्यवहार-परायणता, स्वार्थ तथा हक होता है; दूसरी ओर 
निविपयता, निर्भेयतवा, अन्द्रिय-दमन, परोपकार-परायणता 
और कत्तेठ्य होते हे । हरेकको अपनी शक्ति और परिस्थितिके 
अनसार अस अच्च ध्येयको अमलमे लानेका प्रयत्न करना 
चाहिये । परन्तु अपने पीछे रहनेवालोंको जगली या पापी कह- 
कर अनकी हँसी न अड़ाना चाहिये। असी प्रकार अपनेसे 
अधिक अत्साही व्यक्तिओंकोी पागल कहनेसे भी काम न चलेगा | 
ओर चाहे कुछ भी हो, अच्चतम ध्येयको किसी भी समय 
अशक्य या अमप्राप्य करार दंना तो सरासर भूल हूं। कक्‍्याक 
यादि हम ध्येयको अक बार भो असके अच्च आसनसे नीचे 
गिरा देगे तो असका शतभुखस्रे नही बल्कि अनंत मुखसे विनि 
पात हो जायगा । जो स्थिर नहीं वह ध्येय केला ? ओर असके 
लिये स्नेह, दया, सुख ओर जीवन जिन सभीको तिल्ांजलि 
देनेको तैयार होने योग्य निष्ठा मनुष्यमें किस तरह अत्पन्न 
हो ? असलिये ध्येयको अपनी आँचाईसे कभी न गिराना 
चाहिये। आराध्य-देवताके समान हमेशा असीकी अपासना 
होनी चाहिये ओर असके साथ अत्तरोत्तर सालोक्य, सान्निध्य 
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सारूप्य ओर सायुज्य प्राप्त करनेका प्रयत्न होना चाहिये। जो 
पीछे रह गये हो अन्हे आगे ले जाना चाहिय। जो आगे बढ़ 
गये है अन्हें अससे सी आगे बढ़ना चाहिये। ध्येयकों पा जाने 
तक किसीको कभी न रुकना चाहिये। 

सभी सामाजिक सधार ब्िस अच्च ध्येयकी, कत्तेव्यकी 
अन्द्रिय-निम्रहकी और संयमकी दिशामे होने चाहिये | जो नीचे 
हों अन्‍्हे अचा आठा देना चाहिये। जो अंचे हो अन्हे नीचे 
गिराना, पवित्र ध्येयको छोड़कर सुखप्रद देख या सानकर 
अधोगामी ध्येयकी अपासना करना तो कुधार है,सरासर अंधघ.पात 
हे । 8 आरे॥ हि 

आजकल सुधार तो सब चाहते है, परन्तु 'सु! और कु! 
बीचके भेदक। कोअ। भी नही देखते । पिनज़-काडने जिसे अपराध 
नहीं माना, कल पास होकर आज ह॑ः से शौब गॉठनेवाले 
डाक्टराने जिसे निपिद्ध नहीं समझा वह सब करनेका हमे अधिकार 
हे--हम वह ज़रूर करेगे | पूव-परम्परा, अच्च मनोवृत्ति, जिसकी 
रक्षा ओर घिकास आजतक किया अस पविन्नताकी भावना, 
शास्त्र ( रूढ़ियोका तो पूछना ही क्‍या, ) सबको हम धता बता 
देंगे, यह है आजके हसारे समाज-सुधारकोंकोी मनोवृत्ति | यह 
में नही कहना चाहता कि अनके कार्यक्रसकी सभी वाते त्याज्य 
हे, मगर, अिन लभीकी जड़से जो वृत्ति है, असके प्रति बिरोध 
अवश्य है। अपने सभी सामाजिक व्यवहारमे न्याय और अदठा- 
रता होनी चाहिये। किसीपर टीका-टिप्पणी करते समय---मलुष्य- 
प्राणी स्खलनशील है, अन्द्रिय-समूह बलवान है, परिस्थितिके 
सामने मनका निश्चय रिथर रहना कठिन है, आदि सभी बातों 
पर ध्यान देकर, यदि किसीसे कोओ भूल हो गओऔ हो तो--अआुस 
पर क्रोध ओर तिरस्कार हमें न करना चाहिये, बल्कि दया, 
अनुकम्पा और सहानभूति ही दिखानी वाहिये। जहाँ सामाजिक 
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न्य।य हो रहा हो, वहाँ अनाथोंका रह्रण-पालन करना भी 
हमारा कत्त व्य है । सामाजिक आदशकी नोचे गिराना कदापि 
योग्य नही है । और जो सुधार करते है वह असे होने चाहिये 
जिनसे सामाजिक न्याय, पवित्रता और सामथ्ये बढ़े । 


४ 
संयमभें संस्कृति 

संयम सस्क्ृतिका मूल है । विलासिता, निर्बेलता और 
आनुकरणके वातावरणसे न संस्कृतिका अदूभव होता है और न 
विकास ही। जिस तरह पश्चीस वष तक हृढ ब्रह्मचये रखनेवालेकी 
सनन्‍्तान सुदृढ़ होती है, असी तरह संयमके आधारपर निर्माण की 
हुआ संस्कृति प्रभावशाली और दीघेजीवी होती है 

ऋषियांने तप आर ब्रह्मचयके द्वारा झूृत्यु पर विजय 
प्राप्त करके ओक अमर संस्कृतिको जन्म दिया। बद्धकालीन भिक्ुओं 
ओर मभिक्षुशियांकी तपश्चयांके परिमाण-स्वरूप ही अशोदाके 

छाज्यका और आये-संस्कृतिका विस्तार हो पाया | शंकराचा 
की तत्श्चयासे हिन्दू-धर्मका संस्कार हुआ । महावीर स्वासीकी. 
तपस्यासे ही अहिसा-धर्मका प्रचार हुआ। सादा और मंयमी 
जीवन बिताकर ही सिख गुरुओंने पंजाबमे जाग्रतिकी | व्याःगके 
मंडेके नीचे ही सीधे-सादे मराठोंने स्व॒राज्यकी स्थापना वी । 
बंग। तके चेतन्य महाप्रसु सुख-शुद्धिके लिये आवश्यकतासे अधिक 
ओअक भी हर न रखते थे. अन्हींसे बंगालकी बेप्णव-सं: 

विकसित हुआ | संयस हीसे नयी संस्कृतियोंका अत्पन्न करनका 
सामथ्य है। साहित्य, स्थापत्य, संगीत, कला और विविध घसमे- 
विधियों सयमकी अनुगामिनी है | पहले तो संयम केश और 
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परन्तु मानव-समुदायमे चुनाव करना किसीके हाथमें नही। 
जिस संघको तो ओऔश्वर हीने तैयार किया है और वही स्वयं 
असका नेता भी है। असलिये जितना ही हम अस संघसे 
पीछे रहते हे अतना ही हम अस संघके नायक का द्रोह करते हैं | 

अज्ञानो रहना भी अक सहापाप है । वह भी संघ-द्रोह या 
समाज-द्रोह ही होगा, यदि हम अतना ज्ञान भी ग्राप्त न करले कि 
जितना हम कर सकते है, अथवा जितना जीवन-याज्राके लिये 
निहायत जरूरी है । विशेषकर जिनके सिरपर अनेक मनुष्योंकों 
राह बतलाकर अन्हे ले चलनेका अत्तरदायित्व पड़ा हुआ है, जो 
खमाजके अग्नगण्य नेता समझ जाते है, यदि वे ससारकी स्थिति 
से, समाजके वर्तेमान आदर्शेसे और संसारके सम्मुख समुपस्थित 
बढ़-वड़े प्रश्नोंस अभिज्ञ न रहे तो अन्हे वही पाप लगेगा जो 
समाजधातका होता है । हिन्दू-समाजमे राजा और साधु दोनों 
बगे समाजका अगुआपन करते आये है| ओक श्रीमान होता है 
दूसरा अकिह््यन । अक बड़े परिवारवाला दे तो दूसरेका परिवार 
ही नहीं होता । अक सत्ताके बल काय करता है, दूसरा सत्यके 
बल | श्रेकमे प्रभुता होती है, दूसरेमे होता है वैराग्य। असे 
परस्पर भिन्न जीवनवाले ओर भिन्न आदर्शवाले वर्गके हाथसे 
समाजका अशगुआपन सोपकर प्राचीनकालमे समाज-व्यवस्थागको- 
ने समाजकी अन्नतिका मार्ग सुरक्षित कर दिया था। किंतु दुभाग्य- 
वश अिन दोनों वर्गोको अपनी सम्पूएताके अ्मने पछाड़ा। 
दोनों वर्गोने अज्ञानी रहनेका पाप किया और समाज-ढ्रोह अनके 
सिरपर आ पड़ा । साधुगण पटदशेन प्रवीण भले ही हों. भत्रे 
ही दश भन्थ अन्हे मुखाग्र हों, किंतु जबतक वे जगत्‌की परिस्थितिको 
न सममेगे, समाजकी नव्ज़की परीक्षा न कर सके और समाजको 
असकी अपनी भाषासे यह न समझा सके कि अनकी अन्नति 
का मार्ग किस दिशामें है, तबतक वे अज्ञानी ही हैं। स्वामी 
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विवेकानंद और स्वामी रामतीर्थ जैसे साधुओंकी जितनी 
प्रतिष्ठा क्‍यों हुओ ? असीलिये कि वे अपने सामाजिक क॒त्त व्यों 
को पहचानते थे। 

राजाओंकी भी यही बात है। पुरुपार्थंके बाद लक्ष्मी आती 
हे,अस बातकोी भूलकर लक्ष्मी अकट्ठी करनेकी धुनमे वे पुरुषार्थको 
खो बैठे है । समाजका नेढ्त्व करनेके बदले असे दबाने हीमें 
अन्होंने अपनी शक्तिका व्यय किया है। 


ही 


खून ओर पम्मीना 


हम शरीरका मैल पानीसे धो सकते है, कपड़ोंका मैल साबु- 
नसे ध! सकते है बतंनोंके दाग असली या किसी अन्य खटाओसे 
मिटा सकते हैं परन्तु सामाजिक दोप और राष्ट्रीय पाप किस 
पदार्थसे धोये जा सकते है ? असके लिये शाव्दिक प्रायश्चित्त 
काफी नहीं ४ ! नदियों या सप्नद्रर्मं जाकर स्नान कर लनेसे काम 
नही उल सफता। वह ता अन्त.करणके प्रायश्चित्तते और 
आन्तरिक परिवर्तेनसे ही साफ हो सकता है। राष्ट्रीय और सासा- 
जिक पापका धानेके लिय साधारण पानी काम नहीं दे सकता. 
वह तो हमारे खून ओर हमारे पसीनेसे ही धोया जा सकता है। 

असीसे औश्वरकी योजनाके अनुसार प्रत्येक धमकी स्थापनाके 
पूव सनुष्योंका गरम खून बहा है। खनकी दीक्षा हीसे हृदय 
पलटता है और पाप घुल जाते है। खून हीसे अस्लाम-धर्मे 
स्थापित हुआ, खून हीसे यूरोप जैसी कड़ी जमीनमे औसाओ-घमकी 
जड़ मज़बूत हुआ, खून हीसे सिख-घर्म फूला-फला, और ओश्व- 
रेच्छा यही मालूम होती है कि सत्याग्रह्ी खून होके द्वारा विश्व- 
मान्य होगा । 
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खून और पसीनेमे कोओ भेद नही है। जेसे दूध और घी 
दोनों खून और मॉमके निचोड़ हैं, पैसे ही पसीना भी मलु- 
ध्यके खून हीका द्रव है। किसीपर जबरदस्ती करके अससे से 
लेना, असका पसीनः बहाना, असका वध करनेके समान ही है । 
फर्क यही है कि वह सुधरा हुआ, सूक्ष्म ओर धीरे-धीरे असर 
करनेवाला है | गुरु-का-बागमे डण्डेकी मारसे सरकार खून बहावे 
र हिन्दुस्तानकी दीन प्रजाको अपने सैनिक खेकों चलानेके 
लिये निचोड़ डाले तो असमें कोओ तास्विक भेद नहीं है। 
असी प्रकार अफ्रिकाके जगली मनष्योको मारकर खाने और 
सेठाके गुलामोकी मजदूरीसे पेसे खानेमे भी कोओ तातक्त्विक भेद 
नही | किसी देशकी प्रजाको ग़ल्ाम बना, अससे जबरदस्ती 
मज़दूरी लेकर, असे शर्तेबन्द कुलियोंकी हालतकों पहुँचा देना 
भी अतना ही बड़ा मलुष्य-वध है, जितना कि किसी देशपर 
चढ़ाओं करके असके लाखों निवासियोंकोी जानसे मार डालने- 
में हे। 
दूसरेके खूतको वहानेके समान कोओ सहापाप नहीं । असी 
इच्छापूवक ओर ज्ञानपू्वंक अपने खूनका बलिदान करनेके 
बराबर ग्रायश्चित्त भी नही। जिस प्रकार दूसरेका खून लेनेके 
बदले असका पसीना लेनेका ओक नया तरीका संसारमे निकत्ा 
है, असी प्रकार अपने खूनका बलिदान करनेके बजाय अपना 
पसीना दे देना अधिक सशास्त्र प्रायश्चित्त है। प!पी मनुष्य जब 
चाहे तभी दूसरेका खून कर सकता है, परन्तु दूसरेका पसीना 
तो असके सहयोग हीसे असे मिल सकता है। असके विपरीत, 
जहाँ प्रायश्चित्तमे हम खून देनेको तेयार होते हे वहाँ हम 
अपना खून तभी दे सकते हैं जब ज्ञालिम हमारी सहायता करे। 
पंजाब-सरकारकी सहायता न होती तो शूरबीर अकालियोंको 
धर्मके लिये अपना खून अपेण करनेका अवसर केसे मित्रता ? 
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परन्तु हम अपना पसीना, तो जब चाहे स्वेच्छासे बलिदानमें दे 
सकते है । असमे अत्याचारोकी सहायताकी आवश्यकता नहीं। 
राष्ट्रीय ग्रयरिचत्तमे आत्मश|द्धिके लिये स्वतन्त्र देवीके प्रीत्य्थ 
बलिदान अपना पसीना, अपना पस्श्रिम, अविश्वान्त श्रम 
अपेण करनेके लिये अपने प्रति निदेय बनकर कम करने हीका 
मे रचनात्मक कार्यक्रम है । रचनात्मक कार्यकी वीरता बाहरसे 
! दीखती, किन्तु अससे असका महत्त्व कम नहीं हो जाता | 
जिसे स्वराज्यकी आवश्यकता हो, असे सदा अपना खून देनेकी 
तेपारी रखनी चाहिये, और लबनक बैसा मौका नहीं मिल्लता, 
रचनात्मक कायम अपना पीना बहाते रहना चाहिये, और 
साथ ही यह निश्चय कर लेना चाहिये किमे न तो किसीका 
खून बहानेका पाप करू गा और न किसीसे असका पसीना बहा 
कर अनुचित लाभ ही अठाअं गा । 


ट् 


अशियाकी साधना 


दक्षिणमे ब्राह्मण-अब्राह्मणका मकगड़ा कितने ही वर्षांस चल 
रहा है | आह्यणोंकों तो हम जानते ही हैं । परन्तु अन्राह्मण-बरे 
कहाँ से अत्पन्न हो गया ९ अब्राह्मण नामकी कोओ ओक जाति तो 
नहीं, फिर भी एक अब्राह्मण-पतक्त खड़ा हो गया है। ब्राह्मण 
और अतन्नाह्मणके प्रश्न मे ज़रा भी पड़े बिना हम कह सकते हैं 
कि ब्राह्मणों में ब्राह्मणत्वका अभिमसान और इस बातका भान 
ही कि हम दूसरोंसे जुद्‌ है, अब्राह्मण-वर्गके खड़े होनेका एक 
कारण है | ब्राह्मणोंमे यह जातिका अभिमान तीत्र होनेके कारण 
दूसरोंमें विरुद्ध भावना पैदा हुओ है। 
आजकी हमारी ओशिया-विषयक भावना भी ऐसी ही है। 
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जबसे यूरपके लोग भोतिक शास्त्रों और आसुरी राजनीतिमें 
निपुण हुए, तबसे आन्होंने अपने अन्दर परस्पर मत्सर और 
बैरके होते हुओ भी आस तोरपर अपनी एकताको अच्छी तरह 
कायम रक्‍्खा है, और यूरपके बाहरी देशोंपर घावा बोल दिया 
है । जो लोग इस आक्रमणका शिकार हुओ हैं अनमे अपने अन्दर 
औक्य कर लेनेकी भावना आगे-पीछे अवश्य हो जायगी; और 
यही कारण है जो हमारे अन्दर ओशियाकी ओअकज्यकी कल्पना 
फैलने लगी है। ओशियाकी ओकताकी कल्पनाके मूलमें यदि 
यही ओक कल्पना हो, तो भी वह अकता सकारण तो मानी जा 
सकती है, परन्तु होगी वह कृत्रिम ही । 

परन्तु अशियाकी अकता युरोपियोंके उत्कषे जितनी आधु- 
निक नहीं, वह तो बहुत ही पुरानी और गहरी है। चीन और 
जापान, रूस ओर मध्यञओशिया. तुर्किस्तान, अरबस्तान, ईरान 
ओर हमारा हिन्दुस्तान--ये सभी देश प्राचीन कालसे परस्पर 
श्रेकताके सूत्र मे बंधे हुओ है। पर उस वक्त यूरप जुदा नहीं था। 
यूरेशिया (यूरप + ओशिया)ओक अखण्ड भूखण्ड था और, यद्यपि 
आज वह उतना अखंड न रह गया हो तो भी, अन्तमे वह अखंड 
ही होने वाला है। 

कुछ लोगोंके मतसें यह विचार आता है कि अभी हमें 
स्व॒राज्य नहीं सिला, हमारी म्युनिसिपेलिटियां भी हमारे हाथ 
में नहीं है | घरके, अन्त्यजोॉको हम अपने समाजमे सम्मिलित 
नहीं कर सके हे--ओऔसी स्थितिमे सारे ओशियाके लिये कहाँ 
विचार करते फिरें ? परन्तु यह आक्षेप ठीक नहीं है। संसारकी 
आजकी स्थितिका विचार करके भविष्यका विचार करते समय 
यदि समस्त संसारके साथ हमारे सम्बन्ध ध्यानमें लेकर 
विचार किया जाय तभी हमें अपना मार्ग साफ दिखाई दे सकता 
है | फिर हम बाहरी संसारसे चाहे कितने ही अलग रहना चाहते 
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हो, तो भी संसार कहों असा हे जो हमे अलग रहने दे ? और 
हमारा सम्बन्ध भी असी सल्तनतके साथ जुड़ा है जो बिल्लीकी 
तरह एक-एक घर के दूध और घी चख आती है । इसलिये इस 
बातका भी विचार कर लेना जरूरी है कि आज पड़ोसी देशों- 
के साथ हमारा सम्बन्ध किस तरहका है और यहि हमारो 
परिस्थिति हमार कब्ज़से आ जाय ते हम उनके साथ कछेसा 
सम्बन्ध रकखंग 

बहुतेरोंका कहना है कि युरोपीय और हिन्दुस्तानी दोनोंके 
हित ओक-दूसरक विरोधी होनेके कारण दोनो जांतियाँ चाहे 
जितनी लड़े, परन्तु दोनांका जीवनके आदशके विपयमे खास 
तरहका ओक मत हैं । पर दोनोंके राजनैतिक आदश ओर सामा- 
जिक कल्पनाओमे, व्यापक दृष्टिसे देखा जाय तो, ओशियाके 
अन्य देशोंकी अपन्षा साम्य और आकर्षण अधिक है । चीनी 
ओर भारतीय लोगोमे जितनी सामाजिक ओकता है, अससे कहीं 
अधिक युरोपीय और भारतीय लोगं।मे है। हिन्दू-धर्मः और 
असाओ-घर्म अन दोनोंमे जितनी समानता है, अतना हिन्द 
धर्म ओर अस्लाममे नहीं । राष्ट्रीय अथवा सामाजिक आकर्षण 
देखते हुओ, हम ओशियाके और देशेंकी अपेक्षा यूरपके अधिक 
निकट हे। असलिये हमे यूरपके साथ लड़ झंगड़ कर भी 
अपना सम्बन्ध बढ़ाना चाहिये | अशियाओ ओकता भोगोलिक 
अथवा प्रादेशिक अकता है, परन्तु यूरपके साथ हमारी ओकता 
उच्च दृष्टिसे देखनेपर सांस्कृतिक अथवा जातीय है । जैसे ओक 
लकड़ीके दो सिरे परस्पर-विरुद्ध दिशाओंमे होते हुओ भी जिस 
तरह लकड़ी तो ओक ही है, आअुसी तरह युरोपीय और भारतीय 
आदशे, परस्पर-विरोधी होनेपर भी, ओक ही आये-आदशेकी 
शाखाओं है। 

यह दुल्लील निःसार नहों है यूर पकी बतमान सबस्क्ृति 
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आरूरी है (राक्ष्सी नही) और हिन्दुस्तानकी संस्कृतिका आधार- 
भूत आदशे देवी है--यदि यही मान लिया जाय, तो भी देव 
और असुर दोनों भाओ-माओ है, यह बात हमारे पुराणकर्ताओने 
ही स्वीकार की है । 

यूरपके साथ हमारा परिचय मजबूरीकी हालतमें बढ़ा, 
असलिये हम यूरपके साथ थोड़े-बहुत अंशोंभे परिचित हुओ। 
असी तरह अिस्लामके साथ भी हमारा परिचय अनिच्छापवक 
ही हुआ, और हम अस्लाम की कद्ठ करना सीखे | अब ओऔश्वर 
का सवाल है कि क्‍या ससारकी ओकताका अनुभव करनेके 
लिये चीनी संस्क्रतिके साथ स्वेच्छापवेक परिचय प्राप्त करना है, 
या वह भी में ज़बरदस्ती करा दूँ? यदि अपने-आप परिचय बढ़ा- 
ओगे तो स्व॒तन्त्र रहोगे; ज़बरन बढ़वाना चाहोगे तो असका मूल्य 
चुकाना पड़ेगा । 

यदि ओशिया, यूरपके सर्वेभज्षी धनलोभ और सत्तालोभसे 
डरकर यूरपका सामना करनेके लिये ओक हो जायें, तो वह 
आसुरी संघ होगा, क्योंकि वह संघ यूरपकी तरह, ही स्वार्थभूलक 
होगा, जिसमे क्षण-क्षणमे संधि और विग्रहके रंग बदलते रहेगे 
और अन्‍्तमे सारा यूरप अक तरफ ओर सारा ओशिया दूसरी तरफ 
होकर अक ओअसा महायुद्ध या अतियुद्ध चेतेगा कि जिसके अन्तमे 
मनुष्य-जाति ओर मानवी सस्कृतिका लगभग संहार हो जायगा 
ओर हज़ारों वर्षोका मानव-पुरुषाथे मटियामेट हो जायगा । 
सर्वोदियका आदशे अपने सामने रखनेवाले लोग भला असा क्‍यों 
होने देंगे ? 

यूरपका विरोध करे या न करें, मलुष्यजातिकी ओकताको 
हृढ़ करनेके लिये, दया-धर्म या शान्तिका साम्राज्य स्थापित करनेके 
लिये, अशियाको ओक होजाना चाहिये । 

ओर ओशिया ओक होना चाहता भी है | हमारा खिलाफ्तका 
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आन्दोलन अंक तरहसे अशियाओ अ्रेकताकी नींव थी। अस्लाम 
के साथका हमारा सम्बन्ध पुराना है । खिलाफत की तहरीकमें 
हिस्सा लेकर हमने असे पूर्ण करनेका प्रयत्न किया । 

हम लोगं।ने अशियाकी अकताका प्रारम्भ खिलाफतसे किया 
है । किन्तु यह अकताकी कल्पना कुछ आजकी नहीं है । दिग्वि- 
जयी आये राजाओंने चीनसे मिस्नतक और अ॒त्तर भर बसे कुछ 
नहीं तो लंका और बालीद्वीप तक सांस्कृतिक ओकता स्थापित 
करनेके प्रयत्न किये है। ओर अस अकतामे आये लोगोंने अपने 
पड़ो सियोंको जितना दिया है, अतना अनके पाससे नि'संकोच 
लिया भी है; अलबत्ते लिया है अपनी उच्च अभिरुचिके अनुसार 
पसन्दगी करके । में मानता हूँ कि धर्म राजका राजप्रासाद बनाने- 
वाला मयासुर चीनदेशीय था और अुसकी स्थापत्यकला बृह- 
स्पति तथा शुक्राचार्थ दोनोंकी कलासे भिन्न थी। यह भी माना 
जाता है कि चीन देशकी चित्रकारी और नृत्यकलाका प्रभाव भार- 
तीय कलाओंपर हुआ होगा । 

अतिहासकाराकी रायके अनुसार अक समय ओअशियाकी 
कला-कुशलताका केन्द्र समरकन्द ओर खोतानके आसपासके 
देशमें था । वहॉसे व्यापारके अनेक मांगे भिन्न-भिन्न दिशाओंमे 
जाते थे। ओक रास्ता चीनकी ओर जाता था, अेक हिन्दुस्तानकी 
ओर आता था, ओक मिस्र देशमे जाता था, और ओक यूरपमे । 
अस तरह वाणिज्य-व्यापारके साथ संस्क्रतिका भी विनिमय 
अस मध्यभूमिमे होता था | जनादेनकी अच्छा हुआ कि थोड़े 
दिनोंके लिये ये मिरे अक-दूसरेसे अलग होकर कुछ-कुछ भिन्नता 
की शिक्षा प्राप्त करें । बस, तुरन्त ही बालूके समुद्र अुछलने लगे 
और अन्होंने अप्ू दरिया और सर दरियाके देशको अुजाड़ कर 
दिया। आज भी,जब भारी आधी आती है,ओर बालूके परत अुड़ 
जाते है, इस प्राचीन सस्क्ृतिके अवशेष बहाँ मिलने लगते है। 
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आये लोग पहलेसे ही यात्रा-प्रवीण थे। पहाड़ देखते ही 
अन्हे आअसे पार करनेकी अच्छा हुओ बिना नहीं रहती । नदीको 
देखकर तो असके अद्गम-स्थानकी खोज लगाये बिना नहीं 
रहते । आर्योका देवता अिन्द्र भुज्युको समुद्रके पार ले गया था । 
आये राजा हरेक राजसूय-यज्ञमे चीन और मिस्रके राजाओंको 
आमन्त्रित करते थे । अशोक राजाने चारों दिशाओंमे बौद्ध-धर्म का 
प्रचार करने तथा अभयका सन्देश सुनाने के लिये आर्यो और 
अहंतोंको भेजा था ओर अस दिव्य सन्देश को सुननेके बाद दया- 
मय घमेराज भगवान्‌ बुद्धके देशकी यात्रा करनेको दिगृद्गिन्तके 
यात्री आने लगे थे | 

ओअशियाकी ओअकता साधनेकी सम्पर्ण शक्ति धारण करनेवाला 
तत्त्व तो महायान बौद्ध-धर्म ही था| महायान बौद्ध-धर्म मे भगवान्‌ 
बुद्धका अपदेश, तन्त्रमागेकी लोकप्रिय विधियों और अनेक देवी 
देवताओके वृन्द तो थे ही, पर असके अपरान्त दुखः-सन्तप्त 
मनुष्यको दिलासा देनेवाले और परोपकारी वीर पुरुषोंको आक- 
षिंत करनेवाले बोधि सत्वका आदशे भी था । जब महायान-पन्‍्थका 
गअसार हुआ, तब हिन्दुस्तानका चीन देशके साथ औरान, बेक्द्रिया 
आदि पश्चिम-ओशियाके साथ और स्वणंद्वीप (अह्यदेशके) साथ, 
सम्बन्ध घरके ऑगनके समान हो गया था। असके बाद धमे- 
साम्राज्यकी कल्पना अरबस्तानमें पहुँची और असने तीन खणडों 
में अेकेश्वरवाद (वहदत) और ममताका सन्देश पहुँचाया। अब 
भी यह घम् मध्यओअशिया ओर अफ्रिकामे नये-नये लोगोंको 
अल्लाताला और असके नबी साहबके चरणोंमे लानेका काम 
करता है । जब मुसलमान धर्मका अदय हुआ तब हिन्दुस्तानके 
धम्म-धुरन्धर ब्राह्मण और श्रमण तिव्वव और चीनमे जा बसे 
थे। हिमालय और हिन्दूकुशके असपार अनेक मठोंमे हिन्दुस्तानके 
आचीन संस्कृतिके साक्षी-रूप साहित्य, स्थापत्य और कला 
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जूद है । हिन्दुओंकी परमपवित्र यात्रा कैलाश और 
स्तरोवर की है। असके द्वारा हिन्दू और चीनी सस्कृतिका 
लेन-देन अखण्ड रूपसे होता रहता था। आज भी वह कुछ अशों 
से चल ही रहा है। जहॉ-जहाँ हिमालय पार करके अत्तरकी ओर 
को रास्ते हैं वहा-वहाँ आय-संस्कृतिके थाने--तीथर्थेस्थान खड़े 
| 
हिन्दुस्तानका शिष्य समूह जितना हम जानते हैं अससे कहीं 
बड़ा हे । चीनी ओर जापानी लोग हिन्दुस्तानको आदरकी दृष्टिसे 
देखते है। तिव्बत-यात्राके मागे फिरसे खुलने लगे है। हिन्दुस्तान 
का अहिसाका मार्ग सारे ससारमे विख्यात हो गया है। यूरप 
ओर ओशियाके बीचके युद्धमे यदि हम -अहिंसा-धर्मको प्रधान 
पद देगे तो चीन देशमे असका प्रभाव जापानके अ पर पड़ेगा, 
और जिस तरह केवल अ शियाकी ही नहीं, बल्कि सारे संसारकी 
अ कता करनेके लिये आवश्यक वायुमंडल तेयार हो जायगा। 
अं शियाको अवश्य अंक हो जाना चाहिये, किन्तु किस- 
लिये ? स्वाथके लिये नही, यूरपसे युद्ध करके असको पादाक्रान्त 
करनेके लिये नहीं, बल्कि यूरपसे जो स्वा4-परायण साम्राज्य- 
वादकी बाढ़ आ गओ है असका नाश करनेके लिये और धर्मका 


2 


साम्राज्य स्थापत करनक लय । 


6 
( 
वीर-ध्म 
हिन्दुस्तानके सभी अश्नोंमे दरिद्रताका प्रश्न सबसे बड़ा है । 
जिस जनताको दो बार पेट-भर खानेको भी न मिलता हो, असका 
चित्त किसी दूसरे प्रश्नकी और कैसे जा सकता है? अिस फाकेकशी 
को दूर करनेपर ही जनताकों कुछ सूक पड़ेगा और अपने जीवन 
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में सुधार करने योग्य उत्साह असमें आवेगा | सुबहसे शाम तक 
एक चौमासेसे दूसरे चोमासे तक, और जन्‍्मसे सरण तक 
यही एक प्रश्न गरीब भारतके सम्मुख हमेशा खड़ा रहता है कि 
अस फाकेकशी को कसे दूर किया जाय ? 

देहातसे कई स्थानोंपर मनुष्य कितना ही बीमार हो जाय तो 
भी वह ओक दिन भी दवा नहीं ले सकता, और न विश्रान्ति ही 
ले सकता है । क्योंकि, यदि वह विश्रान्ति लेने जाय तो खाये ही 
क्या ? यदि डाक्टरको तीन आने देने हैं तो एक दिनकी अपनी 
खूराक काटकर ही वह दे सकता है। गरीबीके कारण मनुष्यका 
तेजोवध भी होता हे । वह अन्यायकों अपनी आंखों देखता तो 
है, किन्तु उसका प्रतिकार नही कर सकता। बह देखता है कि 
में ठगा जा रहा हूं, किन्तु फिर भी वह अस ठगाओसे बच नहीं 
सकता, गरीबीके कारण असे स्वाभाविक दया, साया और 
ममता भी छोड़ देनी पड़ती है। पुत्र स्‍्नेहवत्‌ पाले हुए बैल्ों और 
भेसोंसे अनके बूतेके बाहर असे काम लेना पड़ता है। निर्दय 
बनकर अन्हे मारना-पीटना भी पड़ता है। 

ओर सबसे बड़ा आश्चरय तो यह कि गरीब देहातीको 
असीलिये अक्सर ज्यादा ख्च करना पड़ता है कि वह गरीब है । 
असीलिये अससे अधिक सूद लिया जाता है क्‍योंकि वह गरीब 
होता है। असे रिश्वत देने पर हो नई-नई सुविधाओंका लाभ 
मिल सकता है। थोड़े मे यों कहना चाहिये कि गरीब होता 
है,असीलिए असे और भी अधिक गरीब बनाना पड़ता है। असका 
अपाय क्या है ? कानूनके द्वारा असकी रक्षा नही हो सकती। 
शाहजादेसे लेकर बड़े-बड़े अधिकारियों तकके जो बड़े-बड़े दौरे 
होते है, उनसे भी गरीबंकी हालत नहीं सुधर सकती । अलटे 
ओऔसे प्रसंगोंपर तो गरीब बेगार करने-करते अधमरे हो जाते है । 
अदालतें तो गरीबोंको चूसने ही का काम करती है। पुलिस-कम- 
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चारी गरीबोंको यमराजके समान मालूम देते हैं। वकील, सूद 
पर रुपये देने वाले साहूकार, नकल-नवीस, अर्जी नवीस, पटेल 
पटवारी, वार्षिक अगाही करनेवाले गुरु, पुरोहित, ज्योतिषि, 
साधु-संन्यासी, फकीर, सभी ग़रीब किसानोपर अपना निर्वाह 
करते है। ग़रीब किसान सारी दुनियाको खिलाता है, परन्तु झुस 
बेचारेको खिलानेवाला कोओ नहीं मिलता | असकी किस्मतमे तो 
वही फाकेकशी है । 

असका झुपाय क्या है? हम तो असका ओक ही अपाय 
बतला सकते है, और वह है स्वावलम्बन | किन्तु जिस मनुष्य- 
पर सारा समाज अवलम्बित है, असके सम्मुख स्वावलम्बनकी 
बात करते हुओ हमे लज्जा आनी चाहिये। अस बेचारेके अपने 
बाल-बच्चे होते हैं, मॉ-बाप और भाओ-बहन आदि होते हें, 
और बह यह सब कुछ असलिये सह लेता है कि अआनकी 
दुदंशा न होने पावे; वरना वह कभीका या तो बाणी बन गया 
होता, या भभूत रमाकर बेरागी ही हो गया होता | असके दुःखों 
को कौन दूर कर सकता है ? हम जो-कुछ भी आन्दोलन करते 
है, वह सब शहरोंमे ही होता है। व्याख्यान शहरों हीमे होते हैं; 
शिक्षाके लिये ख़चे शहरों हीमे होता है, समाचार-पत्र भी शहरों 
हीमें पढ़े जाते है; दवा-दरपनकी सुविधाओं भी तो शहरों हीमें 
होती है; सुख और सुविधाके सभी साधन शहरों हीमें मिल 
सकते है। तब अन देहातो ग़रीबॉका आधार कौन है ? 

विचार करनेसे ज्ञात होगा कि ररीबकी औषधि ग़रीबी ही: 
है। जिस देशमे करोड़ों मनुष्य फाकेकशी कर रहे हैं, असमें 
अनकी वह फाकेकशी मिटानेके लिये हज़ारों ओर लाखों युवकों- 
को स्वेच्छापूजेंक धामिकतासे ग़रीबी धारण करनी चाहिये। 
अंग्रेजी शिक्षाके कारण अस विषयसें हम बहुत ही कायर बन 
गये हैं । आज तो मनुष्य मृत्युसे, धर्मेद्रोह और देश-द्रोहसे 
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अतना ही डरता है जितनो कि वह गुरीबीसे डरता है । जिस 
देशमे स्वेच्छापूजेक धारणकी हुई ग़रीबीकी प्रतिष्ठा सर्वोपरि थी, 
आज असी देशमे हरेक शिक्षित युवक कायरकी तरह' गशरीबीसे 
भागता फिरता है। रूसमे अकाल फैला हुआ था। लोगोका 
दुख असह्य था। असे देखकर साधु टॉल्स्टॉय घर-बार छोड़कर 
भिखमंगा बन गया । बाह्य दृष्टिसे देखनेमे असका क्या लाभ हुआ ? 
ग़रीबोंकी संख्यामे ओर भी ओऊ आदमी बढ़ा दिया, बस यही 
न ? अथंशास्त्री असका अत्तर नहीं दे सकते, क्योंकि अनके 
शास्त्रमें आत्माके लिये म्थान ही नहीं। पर टॉल्स्टॉयने भिखारी 
बनकर संसारकी आत्माको जाग्रत किया, संसारके ओऔशोआराम में 
डूबे हुओ हज़ारों मनुष्योंकी फाकेकशीका और असके मूलभूत 
कारण अन्यायका प्रत्यक्ष दशन करा दिया । 

शिज्षित लोग कहते है---“आपकी बात सच है, किन्तु हमारे 
बाल-बच्चोंका क्या होगा ? जिस स्थितिमे रहनेकी आदत अनको 
पड़ गओ है, असमे तो अन्हे रखना ही होगा ? क्‍या यह अचित 
है कि हमारे विचारोंके कारण वे कष्ट सहे ?? में कहूँगा, 'जरूर । 
असमें कुछ भो अनुचित न होगा । यदि आपकी दृष्टिसे केवल 
आपकी स्त्री और बाल-बच्चे ही सत्य हों, और भूखों मरनेवाले 
ये करोड़ों भाओ केवल श्रम--माया--हों, तब तो जुदी बात है । 
पर आप यह क्यों नहीं खयाल करते, कि क्‍या यह अचित है कि 
हमारी सफेद आदतोंके कारण हज़ारों ग़रीबोंको भूखों मरना 
पड़े ९! ग़रीबीमे दिन काटने पड़ेगे--अस डरसे हमसे कितनी 
पामरता आ गआओ है | पद-पद पर हमारा जो तेजोबध हो रहा 
है असका कारण यह ग़रीबीका डर ही है । अन्यायको सहते हैं 
अपमानका कड़वा घट पी जाते है, आँखे मूं दकर अन्याय करनेमे 
दूसरेके साथ सहयोग करते है, और रात-दिन आत्माका अपमान 


१२० जोवन-साहित्य 


करते है, असका ऋारण सिवाय अस गरीबीके भयके ओर कुछ 
हआओआी नही । 
कुछ लोग कहते है कि 'थतना स्वार्थत्याग तो कोश्री 
विरला सहात्माह। कर सकता है। सामान्य लोगोके लिये यह 
आदशे नही है। बाल-बच्चोका विचार छोड़ देने से केसे 
चलेगा ?? 
युद्धमें जो हजारों ओर लाखों सेनिक्र देशके लिये लडने जाते 
है, वे सभी महात्मा नदी होते। अनक भी बाल-वच्चे होते हे। 
दस या पन्द्रह रुपये पानेवाला मनुष्य अपने बाल-बच्चाके लिये 
कया बचत कर सकता है ? स्त्रियां और लड़के-लड़कियोको 
आश्रित दशामे रहनेकी हमने आदत डाल रक्‍खी है। असीसे 
हमे अज्ञात भविष्यमे गोता लगानेमे भय होता है। प्रतिदिन 
परिश्रम करके रोटियां पेदा करता ओर भविष्यकी ज़रा भी 
चिन्ता न करना, असमे जो वीर-रस है असकी मधुरता अनुभव- 
के बिना समझमे नहीं आ सकती । कुशह्लता, सुरक्षितता तो 
जीवनकी विध्वंसक है। भविष्यकी सन्दिग्धवा-नित्य-नूतन 
युद्ध, यही तो ज्ञीवनका सार है असका स्वाद जिन्हे नहीं मिलना 
न्हे तो अभागे ही समझभिये। जिसका भविष्य सुरक्षित है 
असमे धारमिकताका होना वहुत कठिन है। जो सुरक्षितताकों 
चाहता है, वह वास्तवमे नास्तिक ही है । जेसे बालक साता-पिता 
पर विश्वास रखकर निश्चित रहता है, असी तरह वीर पुरुपको 
सांगल्यपर विश्वास रखना चाहिये। जहाँसरत्षितता है वहाँ न 
पुरुपार्थ होता है न धार्मिकता, न कला होती है और न काव्य ही 
होता हे । 
जो मनुष्य स्वेच्छापबेक गरीबी घारण करता है, वह बीर 
बन जाता है | अन्यायी मनष्यको वह कालके समान लगता है। 
पीड़ितोंको कृपानिधि जान पडता है। वह बड़ी-से-बड़ी सल्तनतका 


गरीबोंकी दुनिया १२१ 


सामना कर सकता है,और धर्मेका रहस्य भी असीपर प्रकट होता है। 
ग़रीबी वीर मनुष्यकी खराक है, इश्वरका प्रसाद है और घर्मेका 
आधार है। जब इस तरहके गरीब देश मे बढ़ेगे तभी देशकी 
ग़रीबी दूर होगी, फृकेकशी मिटेगी, लोगोंमे हिम्मत आयगी 
ओर आज जो बात असम्भव मालूम होती है वही आगे सम्भव 
ओर सुलभ हो जायर्गी। 


१० 


| 
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मानव-जातिके अतिहासके मानी हैं भिन्न-भिन्न सानव- 
जातियोंके सम्मुख भिन्न-भिन्न प्रसंग! पर अपस्थित हुओ अनेकों 
प्रश्नोकी अलभनों और अनको सुलभानेके लिये किये हुओ मानव- 
प्रयासोका वणेन । अस दृष्टिसे आज यूरपके अतिहासका 
अवलोकन हमारे लिये बहुत बोध-प्रद है। क्‍योंकि यूरपने पिछली 
शताब्दीसे अपने पुरुपाथसे सारे संसारपर भल्रा या बुरा असर 
डाला है । 

अन्धकारके युगमेसे अबर जानेके बादके यूरपके इतिहासमे 
हम प्राय भिन्न-भिन्न राजवशोके अभिमान. महत्त्वाक्रांत्षा और 
घडयंत्र ही देखते है, मानो अितिहासमे सामान्य प्रजाका अस्तित्व 
ही नही था | 

जैसे महाभारत मे अठारह अज्ञोहिणी सेनाके युद्धमे गिने 
जाने और कट जानेके सिवा और कोओ अर्थ ही नहीं, अथवा 
जिस तरह चित्रके पीछे असे धारण करनेके लिये ही पट होता है, 
ठीक बैसो ही दशा यूरपसे सवेसाधारण जनताकी थी, यों कहा 
जाय तो अयथार्थ न होगा । रूस, प्रशिया और आस्टिया अन तीनों 
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राज्योंने यूरप की एक महान्‌ जाके प्रति घोर अन्याय करके 
प्रजाओंका ओऔतिहासिक महत्त्व दिया । जिस दिन पोलैण्डके टुकड़े- 
टुकड़े किये गये, अुसी दिन यूरपम राष्ट्रीयताका जन्म हुआ। 
अटालियन देशभक्त जोसेफ मैजिनीने अपने तत्त्व-ज्ञानसे और 
कठोर तपश्चयां से राष्ट्रोको नाम, रूप और महत्त्व समर्पित किया 
ओर अआसी दिनसे यूरपके युद्ध ओर सुलहनामे अथोन्‌ सन्धि- 
विग्रह्यदि राजपरिवारोके बजाय राष्ट्रोके नामसे होते है । 

वर्तमान समय औद्योगिक प्रगतिका थुग होनेसे राजसत्ता 
किसी-न-किसी तरह व्यापारियोके हाथोमे चली जाती है । ये 
व्यापारी अपने स्वार्थंके लिये भोली-भाली प्रजाओंमे राष्ट्रीय 
अमभिमान, देष और ओषा सुलगाकर उन्हे लड़ाते है और भयंकर 
संहार कराके अुसका आर्थिक लाभ तो स्वयं हजम कर जाते हैं, 
किन्तु अुसका भार तथा आपत्तियां सिफे अन गुरीब प्रजाओंको 
अ॒ठानी पड़ती है । 

जबतक यूरपके शासन-सूत्र राजवंशोंके हाथोंमें थे, तबतक 
बाहरी दुनियाके साथ असका अधिक सम्बन्ध नही आया था, 
परन्तु जिस दिनसे औद्योगिक युगका आरम्भ हुआ, असी दिनसे' 
यूरपके झगड़े सारी दुनियाकों बाधक होने लगे हें। 

जिस प्रकार अन्यान्य सभी खण्डोंकी प्रजा यूरपके अन 
मझंगड़ोके कारण अब गई है, अुसी प्रकार वहांका मजूर-दल भी 
झअिनके कारण झतना ही परेशान हो गया है । वह कहता है कि 
“यह मान लेना निरा भ्रम है किआज यूरप मे पन्द्रह या अठारह 
राष्ट्‌ है। यूरपमे तो केवल दो ही राष्ट्र है धनियोका और 
दूसरा निधेनोंका । धनवान राष्ट्र समथे और संगठित हें, 
जबकि निर्धन राष्ट्र असहाय और “हछिन्न-भिन्‍न है। असीलिये 
तो धनिक निधेनोकों अपना दास बनाकर अआनका खून चूस 
सकते हैं । यदि निर्धनोंका वर्ग सुसंगठित हो जाय, भक्य-पबेकः: 
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रहकर कोओ योजना बनाकर असको परा कर सके, तो असके 
पास मनुष्य बल तो अतना है और जन-जीवन की एक-एक नस 
इस तरह सम्पर्णताके साथ अनके हाथोमे है कि वह चाहे जिस 
क्षण अ्रपनी मनमानी कर सकता है।” असी खयालसे वहां 
मजदूरशाही अथवा बोलशेविज्मका जन्म हुआ। यरपमे अब धनी 
ओर निर्धनोंके बीच महान विग्नह शुरू हो गया है। यह कहना 
कठिन है कि कब और किस तरह अस विग्नहका अन्त होगा। 

शंकराचार्यने जिस समय 'अथमनथे भावय नित्य? कहा था 
खुस समय शायद अनके दिलमे अपने वचनका इतना व्यापक 
ओर भीषण अथे नही आया होगा । जबतक लोग जिस तरह धन- 
के लिए लड़ते रहेगे, तबतक इस मानवताकों सुख और शान्ति 
कैसे नसीब हो सकती है ? 'अद्वैतः की तरह इस विग्नहमे भी 
“द्वितीयाड़े भयं भवति |” जबतक ये दो रहेगे, यद्ध बराबर जारी 
रहेगा । सबनाश किये बिना यह विग्नह शान्त नहीं होगा । 

पर श्रद्धा कहती है, 'नहीं, सबनाशके लिये अस मानवताकी 
सृष्टि नहीं हुओ है।'भगवान ओऔसाने कहा हैकि यह दुनिया गरीबों 
के लिये है, पर ग़रीबॉसे मतलब अपर बताये हुओ, निध नोंसे नहीं 
है। क्‍योंकि, वे तो दोनों-धनी ओर निधेन भी--धनकी वासना 
से पर्णतः ब्याप्त है। अतः वे दोनों तो धनवान ही हुओ। जहां 
ऋेक धनके मदसे मत्त है, वहां दूसरा धन-लोभसे अन्धा हो रहा 
है। दोनों ही से धनकी विक्ृति है, अत: जिसमे धनकी विक्ृति है 
वह ग़रीब नहीं बल्कि धनवान ही कहा जायगा। पर यह दुनिया 
धनवानोंकी नहीं, ग़रीबोंकी है । 

अस दृष्टिसे देखा जाय तो समस्त यूरप धन परायण है। 
पूँ जीपति भी परायण और बोलशेविक भी परायण। क्योंकि 
दोनों धनके लालची है, असके लिये पागल हो रहे हे। 

ये दोनों प्रकारके धनवान भल्तें ही संसारमे मनमाने जड़ें 
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कानूनके पंडित भले ही चाहे कितने ही प्रकारसे संपत्तिके विभाग 
करके देखले, पर अस तरह ससारमे कदापि शान्तिका साम्राज्य 
नहीं होगा । 

यूरपमे थोड़ेसे लोगाके हाथमे सारा धन है। निरसन्देह यह 
स्थिति विषम है| परन्तु यदि नि्घेन लोग भूखे भेड़ियेकी तरह 
हमेशा अस सम्पत्तिको लूटनेकी ताकमे रहेगे तब तो बह विषमता 
ओर भी भयंकर हो जायगी। पर यह बात निर्धनोंके खयालमे नहीं 
आती। अनमे अतनी श्रद्धाका उदय होना ज़रूरी है कि धनिकोंको 
'बिना लूटे भी अनकी ओर धनिकाकी विपमता दूर हो सकती है। 

असके लिये निर्धनोंको कुछ करना चाहिये। अगर वे लोभका 
त्याग करके सन्‍्तोपक। अपनाबे, और अपनी आवश्यकताओंको 
घटाकर अत्यन्त स्वाभाविक जरूरतोंकों स्वावलम्बन द्वारा परी 
करना सीख ले तो वे देखेंगे कि न तो धनवानोंके पास अधिक 
घन जा रहा है ओर न वहां एकत्र ही हो रहा है । बड़े पेमाने 
पर वस्तुओको पेदा करना ओर अनन्‍्हे देश-देशान्तरोंमे भेजना 
अथवा संत्तेपमे विराट रूपसे श्रम विभाग करना ही इस विषमता 
का मूल कारण है। अस विपमताको दूर करने ही के लिये स्वदेशी 
धर्मका अवतार हुआ है । स्वदेशीके पालनसे कोर्आ। भी मनुष्य 
धनिक न हो सकेगा, और न अससे किसी मनुष्यके निधन होने 
का ही डर है। यदि हम एक जगह अं चा टीका बनाते है, तो 
दूसरी जगह अवश्य ही गड॒ढा बन जाता है। जहां सधनताका 
अभाव है, वही निधनता का भी अभाव हो सकता है। सम्पत्ति 
ओर दारिद्रथ दोनों सनातन पड़ोसी है । दोनोंका नाश अक साथ 
ही हो सकता है-बोलशेविज्म द्वारा नही बल्कि स्वदेशी-धर्मे 
द्वारा । 

परमात्माकी कृपा होगी तो अबसे आगे के ज़मानेके लोगों- 
में दो बर्ग होंगे--ओक धन-परायण और दूसरा सन्तोष-परायण। 
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श्रेक होगा साम्राज्यवादी ओर दूसरा होगा स्वराज्यवादी | ओक 
होगा सत्तावादी और दूसरा होगा सत्यवादी | ओक आतंक 
जमाना चाहेगा, दूसरा दयाका शीतल स्त्रोत बहावेगा । ओक 
श्रैश्वर्य परायण होगा और दूसरा होगा स्वध मे-परायण । ओक 
अहंकारवादी और दूसरा संतोषी। 


११ 
प्रतिष्ठाकी अरपृश्यता 


हवा सर्वत्र चलती है, सभीकों छूती है ओर ससारकी 
ओकरूपता सिद्ध करती है। स्वगेके देवता और कब्नके मुर्दे हवा- 
के बिना अपना काम चला सकते है। दोनो अस्पृश्य है। इश्वर- 
की अच्छा है कि प्रथ्वी तो प्रथ्वी ही बनी रहे । परन्तु कआी लोग 
अपने यकतरफा विचारके प्रवाहमे बहकर अस भूलोकपर स्वगे. 
ओर नरककी सृष्टि खड़ी करना चाहते है । मुरदा सड़ता है, 
मुरदेमे प्राण नही होता, मुरदा एथ्वीके लिये भार-रूप है, इस 
लिये असे कोओ छूता भी नही, अतना ही नहीं बल्कि दफ्नाकर 
या आगसे जलाकर लोग असे नष्ट कर देते है। देवता हमे छाते 
नहीं । परन्तु वे अस भूलोकपर विचरते भी तो नही । जब अन्हे 
विचरना होता है, तब वे मानव-रूप धारण कर लेते है.बे सनुष्यो- 
के-से व्यवहार करते है, तभी वे मनुष्योमे हिलते-मिलते है। जब 
वे (देवता) औसा करनेसे अन्कार करते है, तब ओन्हे पत्थर 
बनकर मन्दिरोकी केद भुगतनी पड़ती है । 

हमारे समाज मे असी तरहके दो अस्पृश्य-ब्ग देखनेमें 
आते है | ओक अन्त्यजोंका और दूसरा अग्रजों (आह्यणों, का । 
जिस प्रकार ढेड़-मेहतर अस्पृश्य हैं, अुसी प्रकार शंकराचाय 
भी अस्प्रश्य है। हम दोनोंकी श्रे शियामे बैठकर भोजन नहीं करते। 
हम दोनोंसे हाथ-भर दूर रहते है। दोनोको वेदका अधिकार नही 
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ओर असलिये दोनोंको समाजमे स्थान भी नहीं है । समाजमें 
अनकी स्थिति खतरनाक है। यदि अन्हे समाजमें शामिल करना 
हो तो पहले अनकी अस अस्पृश्यताको दूर करना ज़रूरी है। 
यदि अन्त्यजोंको समाजमे अस्पृश्यही बनाये रक्खेगेतो सामाजिक 
दुर्गेन्ध बढ़ेगी । असे दूर करनेके दो ही आपाय है । या तो हिन्दू- 
समाजसे झुनको निकाल दिया जाय, या अन्हे स्पृश्य मान लिया 
जाय | ब्राह्मण-संस्कृतिके प्रतिनिधि शंकराचायको भी चाहिये 
कि वह सनुष्यकी तरह समाजसे विचरे, समाजकी स्थितिपर 
विचार करे ओर धर्मोपदेश द्वारा समाजकी सेवा करे ! यदि बे 
असा न करते हों, तो अन्हे चाहिये कि वे लोगोंकी सेवा-- 
पजामात्र ही स्वीकार करनेवाली मूक मूर्ति बन जाय॑। सुनते हैं 
कि नेपालमें राजाको अतना महत्त्व दिया गया है कि कोओ भी 
व्यावहारिक कार्य राजाके योग्य नहीं समझा जाता। प्रजा-पालन, 
शतन्रु-दमन, मन्त्री तथा राज-कर्मंचारियों पर देख-रेख, बनाना, 
किसीको दण्ड देना, या क्षमा प्रदान करना अत्यादि कामॉमेंसे 
कभी काम यदि राजा स्वयं कर डालेतो असकी प्रतिष्ठाकी महान्‌ 
हानि होती है) काम-काज प्रधान मंत्री करता है, राजा केवल 
“होताहे! । यह तो प्रजाही जाने कि असे अस्पृश्य राजाका असे क्‍या 
अपयोग होता होगा। नेपालके राजाका सम्मान चाहे शतना ही हो, 
समाज के हिसावसे तो वह ओक अहेतुक निरुपयोगी प्राणी है-- 
क्योंकि वह अस्पश्य है। वेढ-विद्याको भी हमने असी तरह बना 
रक्‍्खा है | वेद अतने पवित्र हैं कि अनका अर्थ तक नहीं 
किया जा सकता ! संस्कृत-भाषाकी भी यही दशा हुओ है। संस्कृत 
तो ठहरी देवताओंकी वाणी, मनष्य असका व्यवहार कंसे 
कर सकते हैं ? फलत, असे जड़, निर्जीव,वीतग्राण ही हो जाना 
पढ़ा। आस ग्रतिष्ठाकी अस्प्श्यतासे देववाणीको और भूदेवोंके 
समुदायको कौन अबारेगा? जब शरीरके पैर और सिर भी समाज- 
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सेवाके लिये अयोग्य हो जञायं, तब मनष्यको पेटके बल चलना 
पड़े तो कया आश्चय ९' 

समाजको पशु न बनाना हो तो शंकराचार्याकी और नैपाल- 
नरेश जैसे राजाओंको अपनी अस्पश्यताको व्याग कर समाजमे 
सम्मिलित होना चाहिये और अन्‍्त्यज्ञोंकी अस्प श्यताको दूर कर 
झन्हे भी शामिल कर लेना चाहिये। असा करनेसे ही धार्मिक 
अन्धकार नष्ट होगा और हिन्दू-धर्मके सिरका काला धब्बा 
मिटेगा । केवल दिन-दिहाड़े मशाले जलाकर चलनेसे क्या 
होना-जाना है ९ 
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जिसमें समभाव न हो वह सेवा नहीं कर सकता। सम- 
भावके मानी दया नहीं, परोपकार करनेकी वृत्ति नहीं, बुजुर्गी या 
शिष्टता नहीं समभावका अथ है प्रेमकी समानता, समभावका 
अथ है आदर; समभावका अथे है जाननेकी अच्छा; सम- 
सावका अथे है भावना ओर आदशेकी समानता । 

अन्त्यजोंकी या अन्य किसी भी जातिकी सेबा तो समभाव 
ही से होनी चाहिये। अहड्लारी मनुष्य तिरस्कारसे भी सेवा 
कर सकता है अज्ञानी मनुष्य अज्ञानतासे भी सेवा कर सकता 
है; परन्तु वह सच्ची सेवा नहीं । ओक कहानी है कि ओक स्त्रीने 
देखा कि असके सोये हुओ पतिके गालपर श्रेक मक्खी बेठी है 
झसने सेवा-भावसे अस मक्खीको अतने जोरसे ओक चांटा 
लगाया कि पतिके गालसे खून निकलने लगा । 


* पेटके बल्ल चल्लना--मशहूर जक्षियांवात्षे बागके हत्या-हांडकी 
ओर संकेत द्े। --संपादक 
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हमारा ग्ृह-जीवन, हमारा धर्म, हमारा साहित्य झिना 
सभीके विषयमे अपने दिलमे असीम तिरस्कार धारण करते हुओ 
ओर अुसे प्रकट करते हुओ भी कितने ही गोरे हमारी सेवा करते 
है । हम सभी मानते है ओर हमे अनुभव भी है कि अनकी यह 
सेवा हमे कितनी प्यारी और हितकारिणी है | जो लोग परदेशसे 
आकर अपने बड़प्पनका सिक्का जमाना चाहते है आअनकी सेवासे 
हमे औहिक या बौद्धिक लाभ भले ही होता हो, किन्तु अससे 
हमारी आत्माका-हनन ही होता है। जो हममे मिल कर रहते है, 
हमे समझनेकी कोशिश करते है, हमारे ढड़से काम करते है, 
वे ही हमारे गुण-दोषको समझ सकते है । हमारे गुणोंसे वे 
प्रसन्न होते है ओर ओन्हे विकसित करनेके लिये सहायता करते 
हैं। हमारे दोषोसे वे लज्जित होते है और अन्हे दूर करनेके 
हमारे प्रयत्नोंमे प्रेम और समभावसे सम्मिलित होते है। बे 
हमारे सेवक बने रहना चाहते हे, अनको बड़प्पन देनेपर भी 
वे असे ग्रहण नही करते। 
जो अभिमानी होते है, अज्ञानी और लापर्बाह होते हैं, वे 
अच्छे-बुरेकी अपनी कसौटी साथ-साथ लिये घूमते है। जो अन्हे 
अच्छा न लगता हो झुसे हमे छोड़ देना चाहिये फिर चाहे वह 
हमें कितना ही प्रिय और अनुकूल हो । असी प्रकार जिसे बे 
प्रिय समझे वह हमे कितना ही अनुचित लगता हो तो भी हमें 
असे धारण करना चाहिये। चिकनी मिट्टीके घोड़को तोड़कर 
हमे यदि असका सॉप या गणपति बनाना है तो पुरानी आकृति 
को तोड़कर हमे असे बिलकुल नया आकार देना पड़ता है। 
असी प्रकार वे हमारे समाजको भी सममते है। किन्तु समाज 
कुछ चिकनी मिट्टी तो है नहीं, और यदि हो भी तो विदेशियोंके 
लिये कदापि नह । 
जो नियम हमारे लिये हैं वे ही अन्त्यजेके लिये भी है ।' 
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आराम-कुरसी पर बैठऊर हम निश्चित करते है कि, अन्त्यजोंके 
ल्ड़कोंको अस तरहको पोशाक पहननी चाहिये, अन्हे झअतने 
विषय जानने चाहिये झतने अद्योग सीखने चाहिये, और 
अमुक-अमुक विचारेको छोड देना चाहिये, अथवा धारण कर 
लेना चाहिये । अन्त्यज के लड़कोंकों लेकर चिकनी मिद्दीके 
समान अन्हें अपनी कल्पनाके अनुसार हम बना लेना चाहते है। 
अन्त्यजोॉंका ओर हमारा धर्म ओक ही है। हम दोनों ओक 
ही समाजके अग हैं । हम अनादि कालसे अन्त्यजोके प्रत्यक्ष 
गुरु नहीं तो अनके अगुआ तो ज़रूर ही है। वे हमारे आश्रित 
हम अनके अभिभावक, यह सम्बन्ध चला आता है, और असी 
लिये अन्त्यजोंके अद्धारका मार्ग निश्चित करनेका अधिकार और 
योग्यता भी हम रखते हैं / अस तरहका यदि कोओ दावा करे 
ता वह अयोग्य होगा. सो नहीं । परन्तु बहुतेरे अधीर बनकर 
अन्तयजोंका अद्भार करते-करते अपने समाजसे भी अलग हो 
गये है । हमने अपने धर्म-विचार निमग्चित नहीं किये । हमने 
अभी यह भी निर्णय नहीं कर लिया कि सासाजिक जीवनमे 
कौन-सी ब्यवस्था अच्छी है | जितना पुराना है असे सरलतासे 
तोड़नेमे लगे है, परन्तु हमने अर्भीतक असका विचार नहीं 
किया कि असकी जगहपर नया क्‍या अपस्थित किया जाय 
अथवा क्या अपस्थित किया जा सकता है । ओर अन्त्यजोंके 
सुख दु ख मे अनके सहयोगी बनकर अनकी जीवन-यात्राको 
आसान बनानेकी बात तो हमें अभीतक सूकी भी न थी । फिर 
हम किस तरह अनके भाग्य-विधाता बनेगे ९ 
असका यह श्रर्थ नहीं कि, हम अनकी सेवा नहीं कर सकते 
पर सेवा करनके पहले हमे अनके हृदय और अनकी स्थितिको 
छी तरह जान लेना जरूरी है। अनकी शक्ति और अशक्तिकी 
परीक्षा करनी चाहिये | अनकी धारणाओके आधारभूत का रणोंको 
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खोजना चाहिये । झुनकी धारणाओं और रिवाजोंको जड़मे 
महत्त्व पूरो कारण होते है। हमे ओअसका पता लगाना चाहिये 
फि वे कारण कोनसे हैँ । जिन्होंने अन्त्यजोमे थोड़ा-बहुत काम 
किया है, अनका अनुभव प्राप्त करके अत्यन्त नम्नता और सम- 
भावरे अग्त्यताकी सेवाकी श्रीगणेश करना चाहिये 
अन्त्यजाकी अस्पृश्यता दूर करते ही अनके कितने ही दोष 
तो अपने-आप हो दर हो जायगे। स्पृश्य समाजमसे मेल-मिलाप 
बढ़ते ही अनायास अन्देे कितने ही सस्कार मिलने लग जावेगे 
अनऊका अत्तरदायित्व बढ़ जायेगा, जिसको पूरा करनेके लिये 
में अन्हे समभावपृत्रेक सहायता करनी चाहिये 
और खासकर यह ध्यानमे रखना चाहिये कि, जहाँ-जहां 
अन्त्यज स्पृश्य समाजम सम्मिलित ही वहा-वहाँ अन्त्यजोके 
र्वभावसे अितनी नश्नता और मधुरता तो जरूर बनी रहे कि 
सभी लोग अनका प्रेमपवेक स्वागत करने लग जाय॑ । अन्त्यज 
सेवकोको असकी खूब चिता रखनी चाहिये । अन्त्यजेकी 
जातिके प्रति जो रूढ़ तिरस्कार है असके स्थानपर यदि पढ़े-लिखे 
अन्त्यजंकी अद्वतताके कारण समाजमे नया तलिरस्कार अत्पन्त 
हो जायगा तो असे दर करना कठिन हागा। कओ लोगोंके मन- 
मे अस्पृ एय भावनाका अ्रश मात्र भी नहीं होता; गन्दू, शराब 
पीनेवाले महतरोके साथ भी वे बन्धु-प्रेमसे बाते कर सकते है 
कन्तु ओसे लोगे।के लिये भी कओ बार कितने हो पढ़े-लिखे ओर 
अद्वत अन्त्यजोंकी मापा ओर अनकी अपेलाओं आशाये बरदाश्त 
करना काठिन हो जाता है । यह दोप है अस शिक्षाका जो हमने 
अन्ह दी है| हम अन्त्यज्ञोंको खश्य समाजमे स्थान देना चाहते 
बह अनका हक भी है। छूत पाप है, अन्याय भी हे, परन्तु 
अस अन्यायको दूर करनेके लिये स्पृश्य समाजका अपसान कर 
अनके साथ तुच्छुताका वतोव करके अन्त्यज अपना कल्याण 
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महा कर सकते। अभीतक जिस नम्नताको भय या अजानके 
कारण फिया था, असीको अब अनन्‍्हे ज्ञानपू्वेक और स्वाभिमान 
पुृवेक धारण करना चाहिये। वहम और भय का त्याग करना 
चाहिये, नम्नतांफा नहा। जिस प्रकार वकील-मुअक्कलका पक्ष 
लेकर असे लडाते *; अली प्रकार यदि हम अन्त्यजोका पक्ष 
लेकर अन्हे स्पृश्यत्रगके साथ लड़ा ढेगे तो अससे कुछ दिन 
तक हम अन्त्यजं से सत्रे ही लोक-प्रिय हो जायेंगे, और स्पृश्य 
समाज भी हससे ड. ने लग जायगा किन्तु यह समाज-सेवकका 
पवित्र छाये कदापि न कहा जायगा | 

मजुष्ययरे लिये यदि अत्यन्त पद्ित्र और अत्यन्त सूच्म 
फओ वस्तु हैं। तो वह है सनुष्य-समाज। अस समाजकी उ्य- 
वसथामे हम जब कमी हाथ डालेगे तब हमें वह अत्यन्त श्रद्धा, 
आदर-नक्ति ओर नम्नवापूपेक करना चाहिये। नहीं तो समाज- 
द्रोहका पाप हमारे सिरपर आ बेठेगा । समाज-द्रोह प्रत्यक्ष 
खअीश्वर4)! ही द्रोह है । यदि असमसे भेद भी हो तो ओश्ररकी 
डटिते प्रधु-ओोइकी अपेक्षा समाज द्रोह ही अधिक खराब है! 
प्रभ-द/दृपर क्षमा हो सकती है--सदा होती है। परन्तु समाज- 
द्रोह -बन्धु-द्रोहका प्रायश्विच ज़मानों तक--शताब्दियों तक 
करना पड़ता है । 


शद 
जद॒रो का धरम 
कहा जा सकता है कि अभीतक हिन्दुस्तानमे अधिकांश 
मजदूर का वर्ग ही नहीं। था। देशका बड़ा ।हसस्‍्सा किसानों ही 
का था । आज भो किसानोका प्रश्न ही सबसे अधिक सहत्वपरो 
है। जिस प्रकार यूरोप मे मजदूरोकी समस्‍या प्रधान है अुसी 
ग्रकार हमार यहाँ विश्लानकी रमस्था हैे। यदि किसी दलपर 
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सबसे अधिक सामाजिक दबाव हैतो वह किसानों ही पर 
गुजरातके किसानोंकी स्थितिसे बल्डाल, महाराष्ट्र या संयुक्तप्रान्त- 
फे किसानोंकी स्थिति ज्यादा ख़राब मालूम होती है। आज 
मिलोंके कारण जो मजदूर वगे अत्पन्न हुआ है वह अधिकांशमें 
किसानोंके वर्गमेंसे ही अत्यन्न हुआ है । जब किसानोंको खेतीसे 
सफलता नहीं मिलती और असको देहातकी दरिद्र स्थिति 
असझह्ाय हो जाती है तभी यह मजदूर बन जाता है। अथोत्‌ ओक 
तरहसे मजदर-बग खेतीकी निष्फलतताकी निशानी है 

है है 

मनष्यकी मुख्य आवश्यकताओं दो हे--अन्न और वस्त्र 

असमें यह पुराना रिवाज था कि किसान अन्न अत्पन्न करे 
और हरओक मनष्य असे पकाकर खाओ तथा हरओक मनष्य 
अपने-अपने धरमें सूत काते ओर जुलाहा असे ब॒नदे | सूत कातना 
और अन्न राँधना, यह हरओक कटम्बका नित्य कर्म था| खेती 
ओर वद्ध-व्यवसाय ये देशके दो सबसे बड़े अद्योग थे | अनके 
अलावा जो कुछ भी समाजका काम होता, असे अन्य कारीगर 
करते थे ! मजदूरोंका काम ही न पड़ता था हरओक कुट्म्ब वह्‌ 
सब काम अपने हाथसे कर लेता था जो अससे बन सकता था | 
अससे भी अधिक काम आ पड़ता तो अपने पड़ौसीकी सहायता 
ले लिया करता था। अब भी हमारे समाजमें विवाह आदि 
अवसरापर दूसरेके यहां ओक ही जातिके पुरुष और ख्रियाँ 
अकट्टी होती है और लड़ या पापड़ बना लेती हैं। ओके ओर 
काम होता जाता है, दूसरी ओर विनोद-बातोलाप भी द्वोता 
रहता है, या गीत गाये जाते हैं। अिस तरद्द हमारी व्यवस्थामें 
परिश्रम भी श्रेक प्रकारका उत्सव बन जाता है | 

44 हर ० 
किसान को कुदरतके साथ हिलने-मिलनेका आनन्द मित्नता 
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'ही है | हल या पटहा चलाते समय किसान लोग श्ञानन्दसे लत- 
कारे लगा-लगाकर गीत गाते हैं । जुलाहा भी ढोटेकी तालपर 
अपने कण्ठकी ताने छेड़ता रहता है। कारीगरोकी कलाकी अआत्तम 
वस्तु तैयार करने मे निर्दोष आनन्द मिलता है। अतना ही नहीं, 
बरन खेतमे लुननेके समय, या घरमे छत या पतलस्‍स्तर करते 
समय, टिपाई करते हुए भी मजदूर लोग सगीतका आनन्द लेते 
हैं। आज मजदूर-वर्गको मिलमे जिस तरहका काम करना पड़ता 
है बेसा आत्मघातक काम पहलेके मजदू रॉंको कभी न करना पड़ता 
था। जिसको खुद परिश्रममें आनन्द नहीं सिलता अुसे आनन्द- 
आप्रिके बाहरी साधन खोजने पड़ते हैं और औसी मजदूरी करने 
घालोंका समाज यदि संस्कारी न हो तो वह स्वभावत चाहे 
जहॉसे ओर चाहे जैसा आनन्द प्राप्त करनेको ललचेगा ! 
ओर )८ 9 

आमतोरपर मजदूरी या शरीरिक परिश्रम पवित्र-से-पवित्र 
अद्योग है। आरोग्य, दीघोयुष्य और स्वतन्त्रता ये मजदूरीके 
आशीर्वाद हैं। मजदूरका जीवन दूसरे सभी अुग्योगोंकी तुलना 
में अधिक निष्पाप होता है। यदि मजदूर सन्तोषी हो तो वह 
आसानीसे अस्तेय और अपरिग्रह ब्रतका पालन कर सकता है 
ओऔर असीमें अहिसा भी वर्तमान है। 

मजदूरका पेशा जितना पवित्र है, अतना ही सम्मानपूरत भी 
है। हा, हरओअक सजदू रको अस बातका विचार जरूर करना 
चाहिये कि, वह किस कारण-बश और किन शर्तोपर मजदूरी 
कर रहा है | मजदूर जो काम करता है या जिस वस्तुको बना 
रहा है वह समाजके लिये आवश्यक ओर धमको स्वीकार होनी 
चाहिये | सजदूरका मजदूरी करते हुओ अपनी स्वतन्त्रताको खो 
न बैठना चाहिये । 

मे हु 2 
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फीजी अथवा दक्षिण अफ्रीकाके मजदूरोंके गिरमिटिया 
कहते है। ये अपने सेठ, या अपने कामका चुनाव स्वयं नही कर 
सकते । वे शर्तों से बंधे हुओ होते हैं। असीलिये उन्हे शरूबन्द' 
कहते है| कुज्ी भी अपमान-जनक नाम है। दैनिक मजदर' लेकर कार्ये 
करनेवालेको मजदूर कहते है| बम्बओ में मजदूरोका नाम हे काम- 
दार। यह शठ्द सजदूरामे जागे हुआ आत्म-सम्मानका सूचक 
अमेरिकामे मजदर।को 'हेल्पल” या सददगार (सहायक) कहते है 
जो मनुष्य मजदूर रखता है, वह परावलंबी है, पंगु है ओर मज- 
दूर अपने कामका पारिश्रमिक लेते हुओ भी समाज-सेवा करता है 
यह भाव अस नाममे समाविड्ट हे । मराठीमे मजदरोके लिये 
पुराना शब्द 'गडी! है। गडी अथात्‌ दोस्त, मिड या साथी। परिश्रम- 
में सब समा है, परिश्रममे अआ्रातू-भाव वरतेमान है, और जो हमारा 
काम करता है वह हमारे ही वर्गका, हमारी बराबरीका है। यह 
सभी अथ-छाया 'गड़ी” शब्दमे एकदम आ जाती है । 

दूसरे अद्योगवाले मनुष्य जेसे समाजहितका विचार करते 
हैं ओर अपना कर्तव्य सममकर बहुतेरे साबजनिक कतेव्योंका 
पालन करते हैं, असी तरह मजदराको भी करना चाहिये। जिस 

नुष्यको परिश्रम करनेका अभ्यास है, वह सच पत्ना जाय तो 

समाजका राजा है। वह किसीपर निभेर नही, बल्कि दूसरे 
लोग ही असपर निर्भर रहते है। हर एक मजदूर इस बातको जानता 
है कि पेसेवाले लोग असपर अवलम्बित रहते हैं | वह इस बात- 
को जानता है; असीसे वह कई बार दूसरेको असुविधामे देखकर 
अधिक मजदूरी पानेका प्रयत्न करता है। यदि मजदूर लोग 
अपने हितकों बराबर समझ ले तो वे अधिकाधिक मजदूरी प्राप्त 
करने हीमे अपनी शक्ति का व्यय न करके अपनी प्रतिष्ठा और 
अपनी स्वार्ध.नताको बढ़ानेका प्रयत्न करेगे। ओेक सामूली कलककी 
अपेक्षा साधारण मजदूर अधिक कमाता है, अधिक उपयुक्त 
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होता है और असकी तुलनामें अधिक स्वतन्त्र भी होता है। 
परन्तु फिर भी कलक अपर्म, सामाजिक प्रतिष्ठाकी रज्ञा ऋर 
सकता है, किन्तु मजदूरसे अर्भ गह नहीं होता । 

सच देखा जाय तो मजदर मालिकका आज्षित नही. वल्कि 
मालिक ही सजदूराका आश्रित है। मजदूरोकी ५ जी उनके शरीर- 
हूं ओर वे आअुसे अपने साथमे लेकर घूम सकते है। अन्हे 
अमका बॉक नदीं लगता। मालिक तो प जीके साथ बँधा होठ 
है ओर असीसे वह संगठित मजदूरोंके सम्मुख आशितके समाक्त 

विआ 


ओर ओर भर 

मजदूरोंका आद्भार तो तभी होगा जब वे अस बातको जानने 
ज्ञग जावेगे कि हम समाजकी किस तरह विशेष सेवा करते है- 
समाज-व्यवस्था से हमारा स्थान कहां है, तथा समाजके प्रति 
हमारा कतंब्य क्या है । पर अस ज्ञानकी प्राप्तिके लिये मजदूरों- 
को शिक्षञाकी आवश्यकता है। अस बातकों मजदूर शिक्षासे ही 
सममकेगे कि देशकी और संसारकी स्थिति केसी है ओर असमसे 
अजदर अपनी अिच्छाके अनुसार चाहे जो काम किस तरह कर 
सकते है | सजद्र-वर्ग समाजको आबाद भी कर सकता है और 
बरबाद भी ! 

१७ 
अ्रमजीवी बनाम बुद्धिजीवी 

अद्र-निर्वाह अथया समाज-सेवाके जो अनेक पेशे हैं अनके 
सामान्यतः दो भाग किये जा सकते है । ओक श्रमजीवो 
दूसरा बुद्धिजीवी । किसान, जुलाहा, राज, बदओ, लुद्दार, नाओ 
घोबी, कुम्हार, गुमाश्ता ये तो श्रमजीबो है (और कलक, अध्या 
एक, सरकारी अधिकारी, न्यायाधीश, वक्कील ये सब बुद्धिजीबी 
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हे ।) पुरानी पूजीके सूदपर अपना जीवन-निर्वाह करनेवाला 
औेक तीसरा वगे भी होता है जो बिना किसी सेवबाके समाजमें 
रहना चाहता है। पर न तो असे पेशाकार न समाज-से वक 
कहा जा सकता है | पेशाकाराके तो केवल दो ही वर्ग है--श्रम- 
जीबी ओर बुद्धिजीवी । कितने ही देशोमे श्िन दो पेशोंमे से 
श्रमजीबी पेशेकी अपेक्षा बुद्धिजीवी पेशेको अधिक अं चा माननेकी 
बुरी प्रथा हो गओ है । 
हमारे देशमें तो श्रमजीबी पेशेकों बिलकुल नीचा मानने 
की प्रथा बहुत पुराने समयसे ही चली आओ है जिसके कारण 
हमारे समाजका अमीम हानि हुओ है । 
आज भी मनुष्य शिक्षा असी अद्देश्यसे प्राप्त करता है कि 
बह परिश्रम करनकी सज़ासे बच जाय । अक दिन में सिंधमे 
अपना स्नानग्रूहकी सफाओ कर रहा था ! यह देख ओक प्रर्यात 
धर्मोपदेशक मुझसे पूछने लगे, “अजी शैसा काम करना था तो 
अतनी अद्जरज़ो क्या पढ़ी ? चार अल्म पढ़े हे, फिर भी अपने 
हाथसे काम कर रहे हैं । मुके बड़ी शर्म मालूम होती है।” 
भारतवषकी अतीत भव्यताके दिनोमे हम लोगोंमे अस तरहके 
विचार न थे। भारतवर्षके विद्यार्थी अपने गुरुके मक्रानपर 
पशुके जैसा कठिन काम करते । पर कभी वे अबते न थे और न 
शमोते थे । अपनिपद्के आचाये अपने शुरुक्े घरपर गौओको 
चराते थे । स्वयं श्राकृष्ण गुरु-गहपर रोज जंगलसे लकड़ीके 
बोर लाते थे। विद्यापीठके वृद्ध परि़त लोग अवकाश मिलने- 
पर पत्तलें बनाते थे । कोओ यह नही सोचता था कि शारीरिक 
रिश्रम करनेसे बुद्धिका कोओ अआुपयोग नही होता या प्रतिष्ठाको 
हानि पहुँचती है । शारीरिक परिश्रम अक आवश्यक यज्ञ समझा 
जाता । असलिये लोग सौ-सं वर्ष तक जीते रहते थे । राजा 
ओर सरदार लोग भी कम-से-कम अपने शरीरको सबे-कार्ये-द्स 
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बनाये रखतेके लिये सभी प्रकारके परिश्रम करनेकी आदत बनाये 
रखते । धमे-शास्त्रकारोंकी आज्ञा थी कि बंजर ज़मीनकी 
भाड़ी वगैरा कट जानेपर अंसपर पहला हल तो राजाको ही 
चलाना चाहिये | क्योकि तब राज्यका आद्य किसान राजा ही 
सममा जाता था। 

जिस प्रथाके कारण श्रमजीवी और बुद्धिजीवी वर्गोक्े बीच 
पूरा-पूरा सहयोग रहता था। बुद्धिमान्‌ और धनवान्‌ लोग भी 
परिश्रमी कारीगर वगेकी कदर करते और दोनों वर्गोके बीच 
संस्कारोका आदान-प्रदान होता रहता था | अिसी जमानेमे यह 
कहावत प्रचलित थी कि “किसानके शरीरपर लगी हुओ मिद्दी- 
को माड़ दो और असे राजवस्त्र पहना दो कि वह राजा बन 
जाता है ।” राजोचित संस्कारोकी न्‍्यूनता अममें कभी रहती ही 
नहीं थी । असलिये अस ज़मानेमें प्रत्येक जातिमे शूर सरदर 
पैदा होते थे | देशकी रक्षा कैसे होगी, यह कायर-चिता किसीके 
चित्तका स्पशेतक नही कर सकती थी। और जाति-जातिके बीच 
शायद ही कभी वेमनर्य होता था। 

आज तो अंग्रेजी राज्यके कारण अथवा अससे पहले ही से 
पढ़े-लिखे ओर अपदूोका भेद तो चला ही आया है । पर श्रमजीबी 
ओर बुद्धिजीवीके बीच भी बहुत कम आकर्षण ओर सम्बन्ध 
देखा जाता है। बुद्धिजीवी मनुष्योको शारीरिक परिश्रम नहीं 
करना पड़ता हा अथवा श्रमर्जीवियोंको बुद्धिका प्रयोग नहीं 
करना पड़ता हूं। सो बात भी नहीं । फिर भी अपयु क्त भेद तो 
स्पष्ट ही है । आधुनिक सामाजिक, धार्मिक अथवा राजनैतिक 
जागृतिके ज़मानेमे ओक वर्गके प्रयास दूसरे वर्गतक पहुँच ही 
नही पाते | श्रमजीवी लोगे। के सुख-दु खाके विषयमे बुद्धिजीबी 
लापवांह तो होते ही हे पर अससे भी विशेष बात तो यह है. कि 
वे अससे अनभिज्ञ भी रहते हैं । बुद्धिजीबी लोग अपने आन्दो- 


डे 


जप अ.घन-साहित्य 


लनोका रहस्य श्रमर्जीबी लोगोको आअनकी अपनी भाषामे नहीं 
समझा सकते | अम लिये आज स्पराज्यके धिपयमें भारतवष्षसे 
अतनी तीत्र आत्कण्ठा होनेपर भे। हम अपनो शक्तियांकों ओकत्र 
नहीं कर सकते | 

असका तो अक ही अपाय है। श्रगजीवी लोगेमे शिक्षाका 
प्रचार । ओर बुद्धिजोयी लोगेसे परिश्रम्की प्रतिष्ठा । श्रमज,वी 
लोगामे शि जञाका ग्रचार करता चाहे कितना ही कठिन हो वे तो 
असके लिये तैयार ही है। यदि बुद्धिजीबी लोग श्रम करनेको 
तैयार हो जाय॑ तो अनक्े लिये भी कोओ काम असम्भव नही 
रहेगा । पर अनको यह बात बड़ी अटपटी मालूम होती है। अन 
दो वर्गाके बीच जबतऊ सहयोग नही होगा, तबतक स्वराज्यके 
लिये कहिये अथवा अन्य किसी कायके लिये कह्िये, राष्ट्रकी 
शक्तिको ओकन्र करना दुष्कर है । शारीरिक परिश्रमके प्रति तिरस्कार 
होना बुद्धिजीवी लोगोके लिये ओक सावेत्रिक रोग-सा हो गया है | 
यह अनुमान नही, अनुभवकी वाणी है ! 

स्वराज्यकी योजनाओ तो हम चाहे जितनी बना सकते है। 
भला अबेर मस्तिष्कमे याजनाओकी भी कर्मी हो सकती है ९ 
पर अनपर अमल कौन करेगा ? स्वराज्य-स्थापनाके लिये 
आवश्यक मेहनत हम प्रस्ताव पास करके सरकार से तो नहीं 
करा सकते | जिसे स्वराज्यकी आवश्यकता हो असीको परिश्रमकी 
दीज्ा लेनी चाहिये, श्रमजीबवी लोगोका-सा जीवन व्यतीत कर 
अनके साथ हमे समभाव पेदा करना चाहिओ | तभी अन दो 
वर्गोके बीचका अंतर कमहोगा, ओर स्वराज्य-कार्य की कुछ बुनि- 
याद पड़ेगी । जिस तरह दसरेसे कसरत कराकर भे बलिष्ट नहीं 
हो सकता असी प्रकार अपने अवज़ी या प्रतिनिधि-द्वारा श्रम- 
दीक्षा नही ली जा सकती। यदि कोओ कहता है कि मुभे स्वराज्य 
चाहिये तो अूसका कोओ अथ ही नहीं होता जबतक बह्द स्वयं 
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परिश्रम करने नहीं लग जाता। जिसने स्व॒राज्यके लिये श्रम- 
दीज्ञा ले ली है वही स्व॒राज्यका भूखा कहा जा सकता है | प्रजाकी 
शक्तिका विकास ओर संगठन करनेका यही अकमात्र आुपाय है । 

यह बात समममे आलेपर कांग्रेसका सभ्य होनेके लिये कातना 
आवश्यक है, अस नियमका अथे मममनेमे किसीको देर नहीं 
लगेगी । हम गत ३४-४० वर्षसे कहते आये है कि स्वदेशीमे है 
स्पराज्य है। आस स्वरेशीको यदि हम अतने वर्षोमे भी सफल 
नहीं कर बतावेगे तो कहा जञायगा कि हमने अपने देशकी बुद्धि 
ओर कत त्व-शक्ति दोनोकी अपमानित किया है । स्वगज्य-स्थापना- 
में जो विलम्ब द्वो रहा है अुसको दूर करनेका यही ओकमात्र मागे 
है कि कांग्रे सको स्व-प्तग्राहक बनानेके लिये सभी पक्ष स्वेच्छा- 
पूबेक अस बस्तुका सम्पूर स्वीकार करे। 

का] हु 
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कुछ लोग कहते है कि हमारा धर्म सबसे पुराना है असलिये 
वही सबसे अच्छा है| दूसरे कददते है कि हमारा धर्म सबसे 
आखिरो है अतः वह सबसे अधिक ताजा है । कोओ कहते है 
कि अप्लुक पुस्तक आपग्र धर्म ग्रन्थ है, असिलिये असमे सब-कुछ 
आ गया है । तो दूसरे कहते है कि फलॉ किताब परमात्माका 
संसारको दिया हुआ सबसे आखिरी धम-पन्थ है, अिसलिये 
असका अल्लह्नन नही कर सकते | 

सनातन-धर्मी दूसरी ही तरहसे विचार करते है । रृष्टिका 
आदि ओर अन्त हो सकता है। धर्म ग्रन्थाका भी आदि और 
अन्त हो सकता है। पर धर्म तो अनादि-अनन्त है। असलिये 
बह सनातन कहा जाता है| सनातनके मानी कया है ? जो अस 
खष्टिके प्रारंभके पहले था ओर जो असके अन्तके बाद भी 
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कायम रहेगा, वही सनातन है | अस अथंके अनुसार तो आत्मा 
आर परमात्मा ही सनातन माने जा सकते हैं । 

पर सनातनका ओर भी ओक अर्थ है। जो नित्यनूतन होता 
हे वह स्वभावत. ही सनातन है| जो जीण होता है वह तो मर 
जाता है । जो बदलता नही वह सड़ जाता है । जिप्लकी प्रगति 
नहीं है असकी अधोगति बनी बनाओ है। बेंधी हवा बदबू पैदा 
करती है । जो पानी बहता नही है वह स्वच्छ नहीं रहता । पहाड़ 
के पत्थर बदलते नही शनजिये वे धीरे-धीरे चूणें हो जाते है। 
घास पुन' अगती है, बनकी वनस्पतियाँ प्रतिवर्ष मरती हैं और 
फिर दूसरे साल अगती हैं । बादल खाली होते हैं और फिर 
भरते हैं । प्रकृति को नित्यनूनन होनेकी कला अवगत हो गयी 
है असलिये वह हमेशा नवयोवना दीखती है । 

सनातन-धर्म के व्यवस्थापक अस सिद्धान्तको जानते थे 
असीलिये युगधमके अनुसार अन्होंने भिन्न-भिन्न धर्मोकी रचना 
की है। वे काल-महात्म्यको जानते थे असीलिये बे कालपर 
विजय प्राप्त कर सके | धर्म के आध्यात्मिक सिद्धान्त अचल और 
अटल हैं | पर अनका ब्यवद्यार देश-कालके अनुसार बदलना 
पड़ता है। अस बातको जानकर ही धर्मकारोने हिन्दू-धर्मकी 
रचनामे 'परिवतेन-तक्व” शामिल कर दिया | असी कारण यह 
घर्मं सनातन पद प्राप्त कर सकता है । अनक बार वह क्षीण-प्राण 
जरूर हुआ पर निष्प्राण कभी नही हुआ । मनुष्यकी जड़ताके 
कारण कञओी बार असमे गन्दगी भी फेल गओ, पर बिना किसी 
विप्लवके वह फिर पुनरुज्जीवित हो अठा । 

सामाजिक व्यवस्था अथवा धामिक विधियोंके पालनमे 
कालालुकूल परिवतेन होना आवश्यक है । पर जबसे हिन्दूसमाज- 
में अबुद्धिने अपना अड्डा जमाया है. तबसे वह ( हिन्दूसमाज ) 
औसे परिवर्तेनोंको शंकित दृष्टिसे देखने लग गया है । ओक ओसी 
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भीति और नास्तिकता हमारे अन्दर घुस गश है कि हम हर समय 

हने लग जाते है कि, “क्या पूबजोंकी अपेक्षा हम अधिक 
होशियार हो गये ? पूर्वज़ तो त्रिकालका विचार कर सकते थे। 
अनकी रचनामें हम कहीं कोओ परिवतेन कर बैठेगे तो शायद 
हम संकटमें पड़ जाय॑गे।” सच पूछा जाय तो अस तरह परिवतेन- 
से डरना सनातन धमेके स्वभावके ही विपरीत है। विचार-हीन 
अच्छ खल परिवतेतकी तो हिमायत ही कौन करेगा ? पर अज्ञान 
के कारण डरकर निष्प्राण स्थिरताकों खोजना पुरुषा्े नहीं 
बल्कि म्॒त्यु ही है। 

अपनेको छोड़कर दूसरेका ग्रहण करना ओक अलग बात है 
ओर अपना तथा परकीय धमे दोनोंको जॉचकर तुलनाकर अस- 
में आवश्यक परिवतेन करना दूसरी बात है। प्रत्येक ज्मानेमे 
नवीन-नत्ीन संयोग हमारे सामने अपत्थित कर परमात्मा हमारी 
बुद्धि-शक्तिको आजमानेके लिये सामग्री अपस्थित करता रहता 
है और असके द्वारा धमेके मूलभूत सिद्धान्तोंका परिचय हममे 
पुन -पुनः जाग्मत करता है। बाह्य आकार में यदि बार-बार परि 
बतेन न द्वो तो आन्तरिक सच्चे स्वरूपका दशेन अमम्भव हो 
जाय | यदि हमारे ज़मानेमें पूवजोकी ही बुद्धि-हीन नकल हम 
करते च ते जायें; कुड्ध मो नवीन न करे, कोआ आविष्कार भा न 
करे, तब तो कहा जायगा कि हमारी शताबिद वन्ध्या साबित हुओ। 
प्राचीनकालसे ही हमारे देशमे भिन्न-भिन्न धर्म और जातियां 

ओकत्र रहती आओ हें। प्रत्येक बार औपे सहवासके कारण हमे 
भिन्न-भिन्न धर्मे प्रवचन करना पड़े हैं। आवश्यकतानुसार ओक 
ही धर्म-सिद्धान्तको, भिन्न-भिन्न शंकाओं ओर दोषोको दूर करने 
के लिये, भिन्न-भिन्न शब्दों में जनताके सामने अपस्थित करना 
पड़ता है । और अिर्स,लिये यह्‌ धमे अनेक कोण वाले तेजश्बी 
रत्नोंके समान अधिकाधिक दिव्य बनता गया। 
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विदेशी सत्ताकी अवीनता मे रहते समय घसेको अत्यन्त 
हीन ओर कृत्रिम वायु-मण्डलमे दिन काटना पड़ता है | विराधी 
लोग जिस समय आक्रमण करते रहते है तब भी धर्म-संस्करण- 
का स्वाभाविक विकास नही होता यही डर लगा रहता है कि 
हम कीओ। परिवतेन करने जाबे । और असी समय विरोधी लोग 
हमारी कमज़ारा। देसकर मर्गांघात कर बठे तब ? परब्णेय सत्ता 
स्वभावत, समभाव-शून्य हाती है । यह रूढ़िका पहचानती है 
प्राणशको नही । असलिये वह कहती है, “पूवॉपरसे तुम्हारे 
जो रिवाज चले आये है अन्हीकी रक्षा की जायगी। नवीन प्रथाश्रें 
तुम शुरू नही कर सकते, न अपने स्थानसे कही भी अधर-अवबर 
हट ही सकते हा | पुराने कलेबरका हमारा अभयदान है । तुम्हार 
प्राणकों राजमान्य कर दे तो हमारे प्राण कैसे टिके रहेग ९” अस 
तरह समभाव-शून्य तटस्थतामे सड़ी रूढ़ियों भी कानूनकी कत्रिम 
सहायतासे टिकी रहती हे । 

हिन्द-ला' पर अमल करते समय पद-पदपर यही स्थिति 
विध्न अपस्थित करती है। न्यायमूर्ति तेलंगने अत स्थितिके 
खिलाफ कओ बार अपनी अप्रसज्नता और घोर विरोध प्रकट किया 
था | प्रत्येक धर्म और समाजको अपनी व्यवस्थामे हेर-फेर करने- 
का अधिकार होना ही चाहिये | पर यह करनेके लिये आवश्यक 
स्वाधीनता, ओकता और योजना-शक्तिका भी समाजमे होना 
नितान्त आवश्यक है। बड़े-से-बड़ा त्याग करके हमे असका 
विकास अपने अन्दर अवश्य ही करना चाहिये। यदि हिन्द-धर्म 
को प्राणवान बनाये रखना है, ससारमे असे अपना स्वाभाविक 
स्थान पुन प्राप्त करना है, यदि असे समाज-ऋलल्‍्याणकारी बना 
लेना है तो धैर्य-पूव क हमे असकी गदगीको थो डालना चार 
कितने ही असे खयालात और रूदढ़्ियाँ हमारे समाजके अन्दर 
बद्धमूल हो गओ है कि जो धर्म के सनातन सिद्धान्तोके विपरीत है 
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ओर जो समाजकी प्रगतिमे बुरी तरह बाधक हो रही है।अन 
सबकी हमे ओकदम होली कर देना चाहिये । हु 
असप्पृश्यता अन्‍्ही बुराअयोसे से ओक है। जातिगत अहकार 
ओर सकुचित प्रेम दूसरी बुराओ है । जहाँ रूढ़िके नाम पर दया- 
घर्मफा खून हो रहा हो, जहाँ आत्माका अपमान हो रहा हो, 
धर्म-प्रीति के बदले लालच और भीति को स्थान दिया जा रहा 
हो वहां धर्मको अन बुराअियोंके खिलाफ अपनी वुलन्द आवाज 
अठानी चाहिये। सरकारी अधिकारिकोकों रिश्वत देकर अपना 
मतलब गॉठनेवाले लोग ओक परमात्माको--श्रीश्वरको छोड़कर 
असके बदले अनेक भयानक शक्तियोको लालच दिखाना धर्म 
समभने लग गये | तानाशाहू, तामसी, सनकी ओर खुशामद 
प्रिय अधिकारियोंकी अधीनतासे रह कर नामदे बने हुओ लोग 
देव-दवियांका स्वभाव भी अन्हाके जेसा समझकर अ्रनके ग्रति 
भी भय-वृत्तिका विकास करने लगे, ओर अस तरह अपने धमममे 
अधमेका साम्राज्य स्थापित क्रिया। सत्यनारायणुसे लगाकर 
कालमैरव तक सभी देवताआको हमने डरावने गु डे (89]॥25) 
बना रक्खा है ।आऊाशस्थ तारकाओ, ग्रह, जंगलके वृक्ष और 
वनस्पतियाँ, हमारे भाओ-बन्धु, पशु-पक्ती, अपा और सन्ध्या, ऋतु 
ओर संवत्घर प्रत्येक स्थानपर, जहाँ कि हमारे ऋषि अस परम 
मंगलकी प्रेममय विभूतियोका साक्षात्कार करते थे, अनके साथ 
आत्मीयता और अकताका अनुभव करते थे, वहाँ आज हमे भय 
भय और सिया भयके और कुछ दीखता ही नहीं | धर्मका शुद्ध 
ओर अदातच तत्त्व जाननेबाले लोग हमारे विधि-विधानोके अन्दर 
रहनेवाले काव्यको देख सकते हे । परन्तु अज्ञ-जन-समुदाय 
काब्यकों सनातन सिद्धान्त अथवा वास्तविक स्थिति मानकर 
विचित्र अनुमान करते हे और अन्द्वीकों पकड़ बैठकर धर्मका 
कार्य विफल कर डालते हैं | 


जीवित अितिहास 


जीवित अतिहास 


हिन्दुस्तानका अतिहास हिन्दुस्तानियों द्वारा नहीं लिखा 
गया है। रामायण ओर महाभारत आजके अर्थमे अतिहास 
नहीं कहे जा सकते | आधुनिक दृष्टिसे तो वे अतिहास हे भी 
नहीं । रामायण, महाभारत ओर पुराणोंमे भी कुछ अतिहास 
तो है, लेकिन वह सब घर्मका निश्चय करनेके लिये दृष्टान्तरूप 
है। महाबंश ओर दीपवंश अतिहास माने जा सकते है, पर 
वे लंकाके है, ओर अनमें अतहासकी चर्चा बहुत कम हुओ 
है | काश्मीरकी राजतरंगिणीके विषयमे भी यही कहना पड़ता 
है । तो फिर हमारा अतिहास क्‍यों नही है ? जीवनके किसी 
भी अंगको लीजिये, हम लोगेने असमे असाधारण प्रवीण॒ता 
ग्राप्त की है; फिर भी हमारे यहाँ अतिहास क्‍यों नहीं ९ 

अतिहासका अथ है, मनुष्य-जातिके सम्मुख अपस्थित 
हुओ प्रश्नोंका अल्लेखन । अनमेसे कुछ प्रश्नोंका निराकरण 
हुआ है, और कुछ अभीतक अनिर्णीत है । जिन प्रश्नोंका निश्वय 
हो सका है, वे अब प्रश्न नहीं रहे; अनका निराकरण हो चुका; 
अब थे समाजमें--सामाजिक जीवनमें--संस्कार-रूपसे प्रविष्ट 
हो गये है। जिस प्रकार पचे हुओ अन्नका रक्त बन जाता है 
खसी प्रकार अन प्रश्नोने राष्ट्रीय मान्यता या सामाजिक संस्कार- 
का रूप प्राप्त कर लिया है | खाना हज़म हो जानेपर मनुष्य 
झिस बातका विचार नहीं करता कि कल अ सने क्‍या खाय 
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था | ठीक असी तरह जिन प्रश्नोका अत्तर मिल चुका है 
अजनके विपयमे सी वह अदासीन रहता है । 

अब रहा सवाल अनिर्णीत प्ररनाका । हम लोग परमार्थी 
( 52८77005 ) है | हम अनिर्णीत प्ररनोको कागज़पर लिखकर 
छोड़ देना नही चाहते । अनिर्णीत प्रश्नोंमे सतभेद होते हे। 
जितने मतभेद होते है, अतने ही सम्प्रदाय हम खड़े कर देते 
हे , वेदोंके अच्चारणमे सतभेद हुआ, तो हमने भिन्न-भिन्न 
शासाओ खसड़ी कर दो! ज्यातपने सतभेद हुआ, तो वहां भी 
हमने स्मात्ते ओर भागवत श्रेकादशियोँ अलग-अज़ग मानी । 
टशेनशास्त्रमे तक््यमेद मालूम हुआ, तो हमने द्वेतवादी तथा 
अद्तवादी संप्रदायोंका निर्माण किय | आहार या व्यवसायमें 
भेद हुआ, तो हमने भिन्न-भिन्न जातियों बना ली । जहाँ सामा- 
जिक रीति-रिवाजोमे मतभेद हुआ, वहाँ हमने कट अ्रपजातियाँ 
खड़ी कर दी | अगर ग़लतीसे कोओ आदमी किसी रिवाजको 
तोड़ दे या बड़े-से-बड़ा पाप करे, तो असके लिये भी प्रायश्चित्त 
है, सिफ असके लिये न जाति खड़ी नही की जाती । महान्‌ 
ओतिहासिक ओर राष्ट्रीय महत्त्वकी घटनाओ।के अतिहासको 
हम लोग त्योहारों द्वारा जाग्मत रखते हैं। असी तरह हरओक 
सामाजिक आन्दोलनके अतिहासफो, अस आन्दोलनके केन्द्रको 
तीथेका रूप देकर हम लोगोने जीवित रखा है । अस तरह 
अतिहास लिखनेकी अपेक्षा अतिहासको जीवित रखना, 
अथात्‌ जीवनमे असे चरिताथ कर दिखाना, हमारे समाजकी 
खूबी है। चिथड़ेके बने काराजपर अतिहास लिखकर असे 
सुरक्षित रखना अच्छा है, या जीवनमें ही अतिहासका संग्रह 
करके रखना अच्छा है ? क्‍या यह कहना मुश्किल है कि अन 
दोनोंमेसे कौनसा मागे अधिक सुधरा हुआ है ? जबतक हमारी 
परम्परा टूटी नहीं थी, तबतक हमारा अतिहास हमारे जीवनमे 
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जीवित था ! आज भी यदि लोगेके रीति-रिवाजों, अनकी धार- 
णाओं, जातीय संगठनों छौर त्योशराॉकी खोज की जाय, तो 
बहुत-सा अतिहास मेल सकता है,हाँ, यह ठीक है कि बह 
अधिकांशमे राजकीय या राजनीतिक नहीं बल्कि सामाजिक और 
राष्ट्रीय होगा । कया अतिहासके संशोधक अस टिशामे परिश्रम 
न करेगे ? 
२ 
शारदाका शदबोधन 

हम नहीं जानते कि किम नवसीकों सुरंने शारदाका 
अदूवोधन किया था। लेफिन वह अत्यन्त शुभ, सुभग और 
कल्याणकारी मुह होना चाहिये। स्मृद्धिदायी वर्षाके बाद जो 
शान्ति, जो निर्मेलता, जो प्रसन्नता दृष्टिगोचर होती है, अुसीमें 
देवताओंको शारदाका दर्शन हुआ । धरतीने अभी हरा रंग 
नहीं छोड़ा है, परिपक्व धान्य सुबर्णवर्णुकी शोभा फैला रहे हैं-- 
असे समयपर देवोंने शारदाका ध्यान किया। सज्जन के हृदयोंके 
समान स्वच्छ पानी में विहार करनेवाले प्रसन्न कमल और आकाशमें 
अनन्त काव्यके फज्वारे छोड़नेवाला रसस्वामी चन्द्र, ये दोनों जब 
ओक-दूसरेका ध्यान कर रहे थे, अुसी समय देवोंने शारदाका 
आवाहन किया ७शारदा आओ और अससे प्ृथ्बीके वदन-कमल 
पर सुहास्य फैला। शारदा आओ और वनश्रीका गौरव खिल उठा 
शारदा आओ ओर घर-घर समृद्धि बढ़ ग्मी । शारदा आयी और 
बीणाका मंकार शुरू हुआ, संगीत और नृत्य ठौर-ठौर आरम्भ हुओ। 

शारदाका स्वरूप कैसा है ? बाला ९ मुग्धा ? प्रोढ़ा ९ या 
पुरंभी ? शारदा मंजुलहासिनी बाला नहीं है, मनमेोहिनी मुग्धा 
नहीं है, विलासचतुरा ग्रोढ़ा नहीं है | वह तो नित्ययोवना किन्तु 
स्तन्यदायिनी माता है । वह हमारे साथ दँसतो है, खेलती हे, 
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मगर वह हमारी सखी नहीं, माता है। हम अुसके साथ बालोचित 
क्रीड़ा कर सकत्त हे. लेकिन हम यह न भूले कि हम माताके 
सम्मुख खड़े है । माता अथात पवित्रता, बत्सलता, कारुण्य और 
विश्रब्धता | माता अर्थात्‌ अम्रृत-निधान । न मातु परदैवतम्‌ । 
यह वचन किसी अपदशश्रिय स्मृतिकारका गदा हुआ नहीं है। यह 
तो किसी मातु पुत्र धन्य बालककी अमृतवाणी हे। 

चराचर सृष्टिकी अकताका अनुभव करनेबाले हम आर्य 
सन्तान ओक ही शब्दमे अनेक अर्थोकों देखते है। शारदा यानी 
सरोवरमे विराजमान कमलोंकी शोभा । शारदा यानी शरत्‌ पूनों 
ओर दीवालीकी कारन्ति | शारदा यानी योवनसहज ब्रीड़ा। शारदा 
यानी कृपिलक्ष्मी । शारदा यानी साहित्य-सरिता | शारदा यानी 
ब्रह्मविद्या, चिच्छक्ति | शारदा यानी विश्वसमाधि । असी ही 
यह हमारी माता है, हम असके बालक है। कितनी धन्यता ! 
कितनी स्पृहर्णीय पठवी! कितना अधिकार 'और साथ ही कितनी 
बड़ी दीक्षा ! 

शारदाके स्तन्‍्यका स्पर्श जिन होठोंकों हुआ हो, वे होंठ 
अपविन्र वाणीका अुच्चा रण नही करेगे; निरबलताके वचन मे हसे 
नहीं निकालेगे, ठेपका सूचन तक न करेगे; पापको नहीं संवारेगे, 
पौरुषकी हत्या नहीं करेगे, ओर मुग्धजनोंको धोखा न देंगे । 

शारदाके मन्दिरमें सर्वोच्च कल्ला हो, कुलाके नामपर 
विचारनेवाली विलासिता नहीं । शारदाके भवनमें ; प्रेमका 
वायुमंडल हो, केवल सौन्द््यका मोहन नहीं ।शारदाके अपवनमें 
प्राणोंका स्फुरण हो,निराशाका निःश्वास नहीं। शारदाके लताकुल्चों- 
मे विश्वप्रेमका संगीत हो, परस्पर अनुनयका मूर्खतापू्ण कलकूजन 
नहीं। शारदाके विहारमे स्वतंत्रताकी धीरोदात्त गति हो, उद्देश्यहीन 
ओर स्खलनशील पद-क्रम नहीं । शारद्ाके पीठमे ब्रह्मरसका 
प्रवाह हो, विषय-रसका अन्माद नहीं । 


श 
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माता शारदा! आशीवांद दे कि हमें तेरा स्मरण अखंड 
बना रहे ! जब हम अधिकारी बने, तो तू हमे अपने दशन दे ! 
अगर हमारा ध्यान अविचल रहे, हमारी सक्ति श्रेकाग्न ओर 
अत्कट बने, तो तन हमे अपनी दीतज्ञा दे! और जब हम 
तेरी अखंड सेवाके लायक बन जायें तब अतनी भिक्षा दे 
कि केबल तेरी सेवाकी ही धुन हमेशा हमपर सवार रहे! 
तुमे कोटिशः प्रणाम है 
या देवी सवभतेषु श्रद्धारूपेण संस्थिता । 
नमस्तस्ये नसस्तस्ये नमस्तस्थे नमोनम. |। 


अक्तूबर, १६२४ 


३ 
हे जन्माष्टमीका अत्सव 
देशकी राजनेतिक म्थितिके बारेमे ओक वृद्ध साधुके साथ 
ओक बार मेरी वातचीत हुओ थी। बातचीतके सिलसिह्में मेने 
राजनिष्ठाके बारेमे कुछ कहा । साधु महाराज ओकदम बोल 
अजी, हिन्दुस्तानमे तो दो ही राजा हुओ है । मयादा- 
पुरुषोत्तम श्रीराम चन्द्र ओर जगदू-गरु श्रीकृष्ण । आज सी अन 
दोनोंका ही हम लोगॉपर राज्य चल रहा हे । राजनिष्ठा तो 
अन्हींके प्रति हो सकती हैं। ज़मीनपर या पै सेपर राज्य करने-वाले 
चाहे जो हों, लेकिन हिन्दुओंके हृदयों पर राज्य चलानेवाले तो ये दो 
ही हैं।” मुझे यह ब।त बिलकुल सही मालूम हुआ । भजन पूरा 
करके 'राजा रामचन्द्रकी जय! या 'कृष्णचन्द्रकी जय” पुकारकर 
लोग जय-जयकार करते हैं, झस समय जिस तरहकी भक्तिका 
अद्वेक दीख पड़ता हे, अस तरहकी भक्ति दूसरे किसी भी 
मानवी ब्यक्तिके प्रति पेदा नहीं होती । 
श्रीरामचन्द्रजीका जीवन जितना अुदात्त है, अुतना ही सुगम 
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भी है। रामचन्द्र, आये पुरुषंके आहदशें परुष--परुपोत्तम 
सामाजके नीति नियमोका रस्म-रियाजका, वह परिपूर्ण पालन 
करते है । अतना हा नहीं, बल्कि रामचन्द्रजी लोकमतको 
जितना मान देते है कि जो किसी भी प्रजासत्ताक राज्यक्रे 
राष्ट्रध्यतके लिये आदशरूप ही सकता है । रागचन्द्रजीसे यह 
निरचय हृढ़ हे कि मेरा अशेपष जीवन समाजके लिये है? | 

श्रीकृष्ण भी पुरुपोतश है, लेझिन अज्वग सुगके । श्रीकृष्णमें 
यह वृत्ति 'हियाओ उसी दो कि जब सम्ाज-पंगठन स्वयं ही 
आत्मिक अन्नातेमे बाचक होता हे, तक असके बचन तोड़ दिये 
जायें आर नवीत नियम बनाये जाये । फिर भी श्रीकृष्ण अरा- 
जक वृत्तिक नह। थे। एऐकमंग्रहका मधदपव वे ऋआच्छी तरह जानते 
थे। श्रोकृष्णन धमको ओछ नया ही रूप । ओर अची- 
लिये श्रीकृष्णफे जीचनका हरओ+ प्रसंग रहर«मव बना हे। 
कोओआ व्याकरणुकार ज्ञिस तरह ओऊ वहा रावव्यापी नियम' 
बनानेके बाद अर अपवादोके। ओके सूत्री प्रथ्चित्त करता हैं, 
असी तरह श्रीकृष्णने मानो अपने जीवनरें गानबधमके सभो 
अपवाठ सूत्रवद्ध किये है | गोपियासे अत्यन्त शुद्ध पविन्न किन्तु 
मयांदा-रहित प्रेस, रिरतेसे सामा होते हुओ भ। दुराचारी राजाका 
वध, भक्तिकी ग्रतिज्ञाजीं' सच्चा साबित करनेके लिये अपनी 
प्रतिज्ञावा भंग करके भी युद्ध शरत्र-प्रदण, आदि सब प्रसंगोमे 
तत्वकी रक्ञाके (ज्ये (नयमंग'ऐहे दृष्टांत ह | श्रीकृष्णने आये- 
जनताको अधिक अन्तमु ख और अधिक आत्मपरायण बनाया 
ओर अपने जीवन ओर अपदेशसे यद सिद्ध करके दिखाया कि 
भोग ओर त्याग, ग्रहस्थाश्रम ओर संन्यास, प्रवृत्ति और निवृत्ति 
ज्ञान ओर कम, अहलोक और परलोक आदि सब इन्दोंका 
विरोध केवल आभास रूप है। सबोमे अक ही तत्त्व अलुस्यूत 
है। आय-जीवनपर सबसे अधिक प्रभाव तो श्रीकृष्णुका ही 


जन्माष्टर्म/का उत्सव १४१ 


फिर भी यह निश्चित करना सुश्किल है कि अिस ग्रभावका 
स्वरूप क्‍या है। जिस प्रफार सरल भाषपासे लिग्बी रुओ भगवद- 
गीताके अनेफ अथे फिये गये है, असी प्रकार कृष्ण-जीवनके 
रहस्यका भी विविध प्रकारसे वणंन किया गया है । जिस तरह 
बाल्मीकि-रामायणके श्रोरामचन्द्रजी ओर तुलमीरामायणक्के 
श्रीरामचन्द्रजीके बं।च महृदन्तर है, अदी तरह संहाभारतके 
श्रीकृष्ण, भागवतके श्रीकृष्ण, गोत-गाविन्दके श्रीकृष्ण, चेतन्य- 
महाप्रभुके श्रीकृष्ण ओर तुकाराम महाराजक्षे श्रीकृष्ण ओक होते 
हुओ भी भिन्न है | वसमानकाल से भी नर्वीन चन्द्र सेनके भीकृष्ण, 
बाबू वकिसचन्द्रक श्रीकृष्णस अलग है, गाधीजीके श्रीकृष्ण 
तिल्लकाजोके श्रीकृष्णसे भिन्‍न है, ओर बाबू अरजिन्द घोपके 
श्रीकृष्ण तो सबसे न्यार है ।सुतलभ और हुलेछ, ओअक और 
अनेफ, रथिक ओर विरागी, वि्लवी ओर ल।कसआ्राहक, अमल 
ओर निष्टर, मायाबी ओर सरल--झओसे अनेक प्रकारजे श्रीकृष्ण 
की जयन्ती किस तरह मनाओ जाय, यह निश्चित करना महा 
कठिन कास हे । 

श्रीकृणका चरित्र अतना ही व्यापक है जितना कि कोओ 
संपूर्ण जीवन हुआ करता ह। दुनियाकी प्रत्येक स्थितिका श्रीकृषष्ण- 
ने अनुभव किया हैं । हरओक स्थितिके लिये अरद्दने आदइश 
अपस्थित किया हैँ। भीकृष्णुकी बाल्यावस्था अतिशय रच्य हे। 
गायों अर बछड्रोपर अनछझा प्रेम, वबनमालाओंके अति अनकी 
रुचि, मुरलीका मोह, बालमित्र से अनका स्नेह, मल्लविद्याकी 
ओर अल्‍्का अनुराग, सनी कुछ अदूभुत और अनुकरप्योय है। 
छोटे लड़के ज़रूर अन बातोंका अनुकरण करे । सुदामाके 
सनेहकों याद करके जन्माष्टसीके दिन हम' अपने दूर रहनेवाले 
मित्रेकों चार दिन ओक साथ रहनेके लिये, श्रीकृष्णका गुणगान 
करके खेलने के लिये बुला ले, तो बहुत ही अचित होगा । 


का ५१ हा 


कैः # 
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श्रीकृष्णके सनमे छोटा या बड़ा, अमीर या गरीब, ज्ञानी 
या अज्ञानी, सुरूप या कुरूप, किसी भी प्रकारका भेद न था। 
गौओंको चराने जाते समय श्रीकृष्ण अपने सभी साथियोंसे 
कहते कि हरओक बालक घरसे अपना-अपना कलेवा ले आदे। 
फिर वे सबक्रा कलेवा ओक साथ मिलाकर प्रेमसे सबके साथ 
वन-भोजन करते थे। आज भी हम अक स्कूलके विद्यार्थी, अक 
दफ्तरके कमेचारी, ओक मिलके मज़दूर, अक क्लबमे खेलनेबाले 
सदस्य अधघट्ा होकर, अपने-अपने घरसे खानेका सामान लाकर, 
शहर या गॉवके बाहर किसी कुओपर या नदीके किनारे, पड़के 
नीचे गपशप करते, गाते, खेलते या भजन करते हुओ दिन बितायें 
तो असमे कैसी नयी-नयी खुबियों प्रगट हॉंगी !' लेकिन अस 
वन भोजनमें लडड़ू पकोड़ी या चिवड़ा-चबैना नहीं चलेगा । 
कृष्णाष्टमीके दिन मुख्य आहार तो गोरसका ही होना चाहिये। 
दूध, दही, मक्खन ओर कन्द-मूल-फलका आहार ही अस दिन 
के लिये अचित है | धर्म-संशोधक जगदुगुरुका जिस दिन जन्म 
हुआ, अस दिन तो लड़ के अस प्रकारका सातक्त्विक आहार ही 
करे । बड़ी अम्रके लोग अपवास रक्‍खे । 

अयवासको प्राचीन प्रथा नही छोड़नी चाहिये। असमें काफी 
गहरा रहस्य है । अपवाससे मन अन्तमु ख हो जाता है । दृष्टि 
निर्मल होती है। शरीर हलका रहता है। बहुतोंका यह अनुभव 
है कि समय-समय पर अपवास करनेकी आदत हो, तो अपवासके 
दिन मन अधिक ग्रसन्न रहता है । अपवास से वासना शुद्ध होती 
है, संकल्प-शक्ति बढ़ती है। शरीरमे दोष न हो तो अपवास 
करनेसे चित्त ओकाग्न होता है, ओर धमके गहरे-से-गहरे तत्त्व 
स्पष्ट होते जाते है।अगर बुद्धियोग हो, तो अपवास करके 
धर्मंतत्त्का चिंतन किया जाय; और जिसमें अितनी शक्ति न 
हो, वह श्रद्धावान लोगोंके साथ धर्मचर्चा करे | यह भी न हो 
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सके, तो गीताका पारायण (पाठ) किया जाय; नामसंकीतन, भजन 
आदि किया जाय: साक्विक संगातके साथ भजन गाये जायें। 
अपवासके दिन रोज़मराके व्यावहारिक काम जहॉतक हो सके, 
कम किये जायें; लेकिन खाली समय आलस, निद्रा या ब्यसनमे 
न विताया जाय । बहुत बार हमे सुन्दर-सुन्दर धार्मिक वचन, 
भजन या पद मिल जाते है, लेकिन अुन्हे लिख रखनेके लिये 
समय नहीं मिलता | अस दिन अनको लिखनेम समय बिताया 
जाय, तो अच्छा होगा । 

जिनसे सावजनिक कार्य करनेकी शक्ति दो, अनके लिये 
अससे अच्छा ओर क्या हो सकता है कि वे गोपालके जन्मोत्सव्के 
दिनसे गोरक्षाका आन्दोलन शुरू करे । श्रीकृष्णके साथियोंकों 
जितना दूध और घी मिलता था, अुतना दूध और घी जबतक 
हमारे बच्चोंको नहीं मिलता, तबतक यह नहीं जा सकता कि 
हमने श्रीकृष्ण जन्मोत्सब ठीक-ठीक मन।या है । श्रीकृष्ण अप्रतिम 
मल्ल थे, ग्रहस्थाश्रमें रहकर ब्रह्मचयका पालन करते थे। वे 
दीघायु थे। असलिये हरओक अखाड़ेमे जन्मोत्सव मनाया जाना 
चाहिये और श्रीकृष्णके जीवनके अस भज़्े हुओ अंगकी याद 
फिरसे ताज़ों करनो चाहिये । 

जो पांडित्यमे ही जीवन व्यतीत करना चाहते है, उनके लिये 
सबसे अच्छा क़ाम यह हो सकता है कि जिस तरह गीतामे 
श्रीकृष्णने अजु नको उपदेश दिया है, अुसी तरह अनके मिन्न- 
भिन्न अवसरपर कहे हुओ तमाम वचन सहाभारत तथा भागवत्‌ 
विष्णुपुराण और हरिवंशमेंसे जितने मिल सके, उतने सब 
संग्रहीत करे | और उसके बाद अन वचनोंका संदर्भ देखकर, 
श्रीकृष्णचरित्रके अनुसार गीताजीका अर्थ लगायें । ओर अिस 
महान जगदू गुरूका तत्त्वज्ञान (फिलेंसफी आवब लाइफ) क्या था, 
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असकी राजनीति कसी थी, आदि बाते निरिचत करके लोग, 
सामने श्क्ख | 


कडो, हि 


यह बहुत नाञजक सवाल है के जन्साष्टरमीका दिन स्त्रियों 
किस तरह सनाये | भम्तिके अतिरकके स्वरूपका नारदने अपसे 
भक्तिसूत्रमे बन क्रिया है । आअुसगरसे मनोवृत्तियोंकों गोपी 
सममकर परत्रद्म पुष्पपर वे कितनी मुग्ध थी, अिसका वर्णन 
कओ कतियाने अतना ज्यादा फ्िया है कि परीकृष्णुके जीवनके 
पारपृण रहस्यका जनता लगश्ग सात हो गआ है। श्रीक्षः्शको 
गोपीजनवलल्‍्लग कहा गया हे | अीकृष्ण और गापियाक बीचका 
प्रेम कितना दिशुद्ध और आध्यात्मिक बन गया था अिसकी कल्पना 
जिन हृदयांका नहीं आ सकी, अन्‍्डाने या तो अं।कृष्णफोी नीच 
घमीट लिया है, अथपया अस प्रेमछा व्शन कश्नयाले कवियांको 
हलकी बृचिका और असत्यवाद। ठहराया है। सेरा कहना यह 
नही है कि कृष्ण ओर गं।पियाके बोचके अ्रसका वशन करनेमे 
कवियोने भूल नहीं की है। में तो यही मानता हूँ कि समाजरी 
स्थितिको देसकर कवियाके जिये अविक सावधानीके साथ अस 
प्रेमका वशन करना अचित था। गुगलम,नी धर्मके सफो सरप- 
दायके मह्त कवियों और फक्कीरॉंकों सज़ा देते समय कटरा 
मुसलमान बादशाह कहते थे कि ये झाथधु जो बहये है, बह गलत 
नही है; लेकिन अनधिकारों समाजके समन जिस तरहकी 
रहस्यमय ब।ते रखकर ये समाजकों नुकमांव पहँचाते हे और 
असीलिये ये सजाके पान्न है। चूं कि गोगिया़् प्रेमको हम नहीं 
सममा सकते, शिसलिये अस प्रमको अला रबरूपग देनकी के ओी 
आवश्यकता नही, जो हमारी वरतेमान नीति-कल्पनाओंसो पसन्द 
आये | मोराबाओने स्पष्ट ही दिखाया हे कि गापियोका प्रेम केसा 
था । जब-जब लोगोके मनमे घमके अपरऊी श्रद्धा अठ जाती है, 
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तब-तब अुस श्रद्धाको फिरसे स्थिर करनेके लिये मुक्त पुरुष अस 
संसारसे अवतार लेते है, और स्वयं अपने अनुभवसे और 
जीवनसे लोगेमे धर्मके प्रति श्रद्धा पेठा करते है | असी तरह 
गोपियोकी शद्ध भक्तिके बारेमे जब लोगामे अश्द्धा अत्पन्न हुआ 
ब गोपियामेसे ओकने--शायद राधाजी ही होगी--मी राक्ा 
अवतार लेकर प्रेमतमकी फिरसे सस्थ!पना की | यदि हम और दर 
ओर भकक्‍तऊे बीचका यह अनिवेचनीय प्रेम-रूम्वन्ध सष्ट कर 
सके, तब तो गोपियोके प्रम और विरहके गीत गानेमे मुझे कोर्झ 
आपत्ति नहीं दिखाई देती । मीराफे आदशेका त्याग हमसे हो ही 
नहीं सकता। जमाना बुरा आ गया है, असलिये क्‍या हम 
राबाओको भूल जाय ? यह बात नहीं है कि श्रोकृष्णके साथ 
केवल गोपियांका ही सम्बन्ध था। यशोदाजी बालऋृष्णको पूजर्ती, 
कुन्ती पाथसारधीको पूजती,सुभद्रा ओर द्रोपदी ऋृ्णको बन्धुरूपसे 
पूजती, | भीकृष्णु का यह सम्पूर्ण जीवन हमे अपनी स्त्रियोक्े 
सामने रखना चाहिये। श्रीकृष्ण कितने सयमी थ, कितने न॑।तिज्ष 
थे, कितने धर्म निष्ठ थे, आदि सश्नी बाते स्त्रियाके सामने स्पष्ट 
कर देनी चाहिये। और तभो गोपी-प्रेमका आदशे अनके सामने 
रखना चाहिये । प्रम और मोहके बीच जो स्वर्ग ओर नरकके 
जितना भेद है, असे राप्ट करके दिखाना चाहिये। पुराणोमे-+ 
भागवतमे-- ओक बहुत सुन्दर प्रसगका दणुन आया है कि रास- 
लीलामे गापियोंफे सनमे मलिन कल्पना आते ही श्रीकृष्ण-अ सं ख्य' 
रूपघारी श्रीकृष्शु--अचानक अदहरय हो गये और जब गोपियों- 
का सन पश्चात्तापसे पवित्र हुआ, तभी वे फिरसे प्रकृद हुओ | 
असका रहस्य हरओकको समझ लेना चाहिये | अस रहस्यको 
किसी भी व्यक्तिसे छिपा रखनेमे कुशल नही । अधूरे ज्ञानसे 
अत्पन्न होनेवाले दोपोको हटानेका अपाय सम्पूर ज्ञान है,अज्ञान 
नही | प्रेमको असके विशुद्ध रास्तेसे हमें ले जाना चाहिये। प्रेम 


हा. 


बसु 
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दबानेसे नहीं दबता; बल्कि दबानेके प्रयत्नमें वह विकृत हो 
जाना है | 
जन्माष्टमीके दिन हम सुदामा-चरित्र गाये, श्रीकृष्णजी द्वारा 
गोपियोंकों दिया हुआ अपदेश गाये, अद्धवके हाथ श्रीकृष्णज्जीका 
गोपियोंकोीं भेजा हुआ सन्देशा गाये, गीताका रहरय समझ ले । 
रास खेले और अपवास रखकर शद्ध वृत्तिसे अुसके अन्दरका 
शहस्य समभ ले । 
माप्टमीके दिन अगर हम गायकी पूजा करे, तो वह ठीक 
ही है। गायकी पूजा करनेमे हम पशुको परमेश्वर नहीं मानते, 
किन्तु झस पूजा द्वारा गायके प्रति प्रेम और क्ृतज्ञता व्यक्त 
करते है । नदीकी पूजा, तुलसीकी पूजा और गायकी पूजा अगर 
अच्छी तरह सोच-सममकर करें,तो अससे अन्त:करणुको अच्छी 
से-अच्छी शिक्षा मिलेगी, रस-बृत्तिका विकास होगा और 
पविन्न तथा संस्कारी बनेगा। प्रत्येक पूजामें अक-सा ही भाव नहीं 
रहता। पूजा ऋतज्ञतासे हो सकती है, बफादारीके कारण हो सकती 
हैं, प्रेमके कारण हो सकती है, आदरबद्धिसे हो सकती है, भक्तिसे 
हो सकती है, आत्मनिवेदन-वृत्तिसे हो सकती है या स्वस्वरूपानु 
संधानके कारण भी हो सकती है । अस तरह देखा जाय तो 
गायकी पूजा करनेमें अकेश्वरवादी या अनीश्वरवादीको भी कोओ 
आपत्ति नहीं होनी चाहिये | निरीश्वरबादी ऑगस्टस काण्ट क्‍या 
मानवजातिकी स्त्री प्रतिमा बनाकर असको पूजा नहीं 
करता था ? 
श्रावण महीनेमे बहुत-सी गाये बियाती है । धरकी छोटी-छोटी 
लड़कियाँ अगर कृतज्ञताके साथ गायोंकी ओर अधर-अधर 
उछलने-कूदने व चरनेवाले छोटे-छोटे बछड़ोंकी हल्दी और 
रोलीसे पूजा करें, तो कितनी प्रेम-बृत्ति जाग्रत होगी ! 
कन्याशालाओंम ं अनेक तरहसे ऋछृष्ण-जयन्ती मनाओ जा 
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सकेगी । घरके अन्दरकी ज़मीन अच्छी तरह लीपकर सफेद 
पत्थरकी बुकनीसे ओर अबीर.आदिसे चौक पूरनेकी प्रतियोगिता 
रक्‍खी जा सकेगी । लड़कियों गीत गाये, रास खेले, कृष्ण-जीवन- 
के भिन्न-भिन्न प्रसंगाका गद्य ओर पद्यमे वर्णन करे, घरसे कलवा 
लाकर सब मिलाकर खाये । आस दिन स्कूलकी लड़कियोंको 
अपनी सहेलियोंयोंको भी साथ ले आनेकी अिजाज़त हो, तो 
अधिक आनन्द आयगा और अधिक लड़कियों शिक्षाकी ओर 
आकर्षित होंगी। धार्मिक शिक्षाकों यदि प्रभावकारी बनाना है, 
तो हर त्योहारके अवसरपर स्कूलको मन्दिरका स्वरूप दे देना 
चाहिये । यदि हम मूर्ति-पूजासे न डर गये हों, तो जन्माष्टमीकरे 
दिन स्कूलसे हिड़ोला बेंघवाकर लोरियों गाये। अिसमे लड़कियोंकी 
माताओ भी अवश्य भाग लेगी । 

आजकी कन्याशालाओं अभीतक समाजका ओक अंग नहीँ 
बनी है, अन्होंने लमाज्ञमें अभी तक जड़ नहीं पकड़ी है, और 
अधीलिये अन स्कूलोंको चलानेवाले अत्साही देशसेवकोंका 
आधेसे ज्यादा परिश्रम बेकार जाता है। जन्माष्टमी जैसे त्योहार 
मनानेमें यदि समाजकी सभी स्त्रियों भाग लेने लग जाये, तो 
देखते-देखते शिक्षा सफल हो जायगी; शिक्षाका लाभ केवल म्कूलमें 
पढ़नेवाली लड़कियोंकों ही नहीं, बल्कि सारे समाजको मिलेगा, 
ओर हम शिक्षाका जो पवित्र काये कर रहे हे, असपर भी 
श्रीकृष्ण परमात्माकी अमृत-दृष्टि बरसेगी । 
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महिषासुर साम्राज्यवादी था । सूर्य, अन्द्र, अग्नि, वायु, 
चन्द्र, यम, वरुण आदि सभी देवताओंके अधिकार और महकमे 
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वह स्वयं ही चलता था। स्वरगेके देवोंकी असने भूलोकफो 
प्रजा बना दिया था। किसीकी भो अपने स्थानपर सुरक्षितताका 
अनुभव नहीं होता था। देव परमात्माके पास गये । परमात्माने 
खथष्टिकी जो व्यवस्था कर रखी थी, असे महिपासुरने कितना 
बिगाड़ डाला है, अस बारेसे अन्होने समगवानको सब-कुछ कह 
सुनाया। सब हाल सुनकर विष्णु, ब्रह्मा, शंकर आदि सब दे बोंके 
शरीरोसे पुण्यप्रकोप जाग अठा और अससे ओक देयगी शक्त्ति- 
मृत अत्पन्न हुओ । सब देवाने अस सर्वेदेवमयी शक्तिको 
अपने-अपने आयु्धोंकी शक्तिसे मंडित (लैस) किया, और फिर 
अस देवी शक्ति और महिपासुरकी आसुरी शक्तिमें भीपण युद्ध 
ठन गया। कोन कह सकता है कि वह युद्ध कितने सालों तक चल्ना ९ 
लेकिन असा माना जाता है कि कुआर महीनेकी शुक्ला प्रतिपदा 
से लेकर दशर्मीतक यह युद्ध चलता रहा, ओर असके अनुसा _ 
देवी शक्तिकी विजयका नवरात्रिश्व॒त्सव हम मनाते हे । 
देवी शक्ति परमा विद्या है; बअह्मयविद्या है, आत्मतत्व 
विद्यातत्व, और शिवतत्वका शुद्ध रूप है। यह शक्ति 'शं प्रति 
शुभंकरी' हे; अहितेपु साध्वी” हे, दुश्मनके साथ भी वह दया 
प्रकट करती है । दुष्ट लोगोंके बुरे स्वभावकों शान्त करना ही 
अस देवी शक्तिका शील हे। “दुबृत्तवृत्तशमनं तव देवि। 
शीलम' मा 
असर लोग अस शक्तिको न समझ सके। भक्त लोग जब 
वी शक्तिकी जय बोलने लगे, तो असुर परेशान होकर चिल्ला 
अठे, “अरे यह क्‍या ? अरे यह क्या १? आखिर असुरोंका राजा 
स्वयं ही लड़ने लगा । असने अनेक तरहकी नीतियों आजमाकर 
देखी, अनेक रूप धारण किये, लेकिन अन्तमे “नि.शेष-देवगण- 
शक्ति समूहमूति? की ही विजय हुओ। वायु अनुकूल बहने लगी 
वषोने भूमिको सुजला सफला कर दिया, दिशाओ प्रसन्न हुओं 
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ओर भक्तगण देवीका मंगल गाने लगे । देवीने भक्तोंकी आश्वा- 
सन दिया कि, अपमी तरह फिर जब-जब आमुरी लोगेके कारण 
आतंक फेल जायगा, तब-तब में स्वय अवतार धारण करके 
दुष्टताका नाश करूंगी ॥ 

यह महिपासुर प्रत्येक सलुष्यके हृदयमे अपना साम्राज्य 
प्रस्थापित करनेकी सरसक कोशिश करता है, ओर अस-आुस 
समय झुपके सब स्वरूपोको पहचानकर आुसका समूल नाश 
करनेका काये देवी शक्तिफों करना पड़ता है। ब्रत्येक् व्यक्ति 
अपने अंतः:करणकी जॉच परख करनेपर यह ज न सकता है कि 
आत्तके छदयमें यह युद्ध कितने साज्लों तक #लता रहा है । नव- 
रात्रिके दिनोंसे अपने हृदयमे दीपको अखंडरूपसे प्रज्यलित रख 
कर हमे देवी शक्तिकी आराधना करनी चाहिये, क्योंकि जब 
यह देवी शक्ति प्रसन्‍न होते है, तो वही हमें मोक्ष प्रदान करती 
हे। 

सेषा प्रसन्‍ता बरदा नृणां भवति मुक्तये । 
रु८-६-रर 
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आगरेमें मुगलकालकी जो अमारते हैं, अनमें ओक विशेषता 
यह है कि अनके निचले खंड लाल पत्थरके है और अपरवाले 
सफेद पत्थरके। लाल पत्थरका काम जहांगीरके समयका है. ओर 
सफेद पत्थरका शाहजहांके समयका । हर अमारतसें झिस तरह 
का कालक्रमका अतिहास वर्णभेदसे मूर्तिमान दिखाओ देता है। 
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किसी भी पुराने बड़ शहरमे पुरानी बत्ती और नओ बस्ती-ओक 
दूसरेसे सटी हुओ नजर आती है; या बस्तियोंक्री तहां पर तहे 
जमी हुआ दिखाओ दतो है। भाषाकी कहावतेमें भो भिन्न-भिन्न 
समयका अतिहास समाया हुआ होता है। हम घरमे जम्तीनपर 
गच करनेके लिअ जो पत्थर बिछाते हैं, वे असे मालूम पड़ते है, 
गोया वह समूचा अक ही पत्थर हो; मगर अनमें भो प्रत्येक स्तर- 
मे कओ बरसोकझा अन्तर होता है | नदीके किनारे हर साल जो 
कीचड़ डी तहा पर तहे जम जाती है, अन्तमें अन्हीस धरतीकी 
भट्टीमें ओक पत्थर बन जाता हे । डर 

दशहरेका त्योहार भी ओक ही त्योहार होते हुओ भिन्न कालके 
भिन्न-भिन्न स्तरोंका बना हुआ है। दशहरेके त्योहारके स/थ 
असंख्य युगोंके असंख्य प्रकारके आये पुरुपार्थाकी विजय जुड़ी 
हुओ है । 

मनुष्य-मनुष्यका संघर्ष जितना महत्त्वका है, अतना ही या 
अससे भी अधिक महत्त्वका संधर्षे मनुष्य ओर प्रकृतिके बीचका 
है । मानवको प्रकृतिपर जो सबसे बड़ी बिजय मिली है, वह है 
खेती । जिस दिन जुती हुओ ज़मीनमें नो प्रकारका अनाज बोकर 
कृत्रिम जलका मिंचन करके असमेसे अपनी अजीविका तथा 
भविष्यके संग्रहके लिये पर्याप्र अनाज मनुष्य प्राप्त कर सका, 
बह दिन मलुष्यके लिये सबसे बड़ी विजयका था, क्योंकि अुस 
के बाद ही स्थिरतामूलक संस्क्ृतिका जन्म हुआ । अस दि्नकी 
स्मृतिकों हमेशा ताजा रखना कृषि परायण आय लोगोंका प्रथम 
कत्तेंब्य था | 

बीसवीं सदी भौतिक तथा यात्रिक आविष्कारोंकी सदी समभी 
जाती है, और वह उचित भी है। लेकिन मानवजातिके अस्तिस्व 
आर संस्कृतिके लिये जो महान्‌ आविष्कार कारणरूप हुओ हे, 
वे सब आय्युगमें ही हुओ हैं | ज़्मीनको जोतनेकी कला, सूत 
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कॉ्नेकी कल्ला, आग जलानफी कला और मिट्रीसे पक्का बड़ा 
बनानेकी कल्ा--ये चार कलाओ मानो मानवी संरकृ तके आधार- 
है। अन चारों कन्षाओंका आपयोग करके विजयादशसीके 
दिन हमने कृषिमहोत्सवका निमौश किया है। 
अपने बचपनमे देखे हुओ पहले नवरात्रिके अत्सवकी याद 
मुझे आज भी बनी हुओ है । मेरे भाओ प्रतिपदाके दिन शहरके 
बाहर जाकर खेतासे अच्छ॑-से-अच्छी साफ काली मिट्टी ले 
आये । में स्वयं नोअनाजोंकी फेहरिस्त बनाकर अनमेसे जो 
अनाज हमारे घरमे न मिले, अन्हे अपने नानाके यहांसे ले 
आया । मेरी दादीने छोटी-सी घुनकीसे रूओ धुनकर आअसकी 
६६ अंगुल लम्बी बंत्ती बनाओ । मेरी मॉने सूत कातकर 
( चरखेपर नहीं बल्कि लोटेपर ) अस सूतकी अंक हज़ार 
टी-छोर्टी बातियां बनाओ । में बाज़ारसे नारियल तथा 
पंचरत्न ले आया | पंचरत्नमे सोना, मोती, हीरा, प्रवाल, और 
नीलम या माणिक थे | झअन पंचरत्नोंके टुकड़े बहुत द्वी छोटे थे 
मेरी भतीजी बगीचेसे फूल और तरह-तरहके पत्ते लाओ। 
पिताज,ने स्नान करके देवग्रहमे गायके गोबरसे लिपी हुओ 
भूमिपर अस काली मिद्टीकों फैलाकर अंससे ओक सुन्दर 
चौक बनाया | यह हुआ हमारा खेत । असके बीचोंबीच ओक 
लोटा रख दिया। अस ले,टेमे पानी भग हुआ था। असके 
अन्दर ओक साथुत सुपारी, दक्षिणा, पचरत्न आंदे चाज 
डाली गओं थीं।अपर आमके पेड़की अक पॉच पत्तोंवाली छोटी 
सी टहनी रखकर असपर ओक नारियल रखा था । सुन्दर 
आकारके लोटेमेंसे बाहर निकले हुओ आमके हरे-हरे पॉच पत्त 
ओर अनपर शिखरके समान दिखाओ देनेवगाले नारियलका 
आकार देखकर हम बेहद खुश हुओ । पूजाकी तैयारी हुआ्ी, 
चौकिया खेतमें नो अनाज बोये गये। आुनपर पानी छिंड़का गया। 
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बआीचमें रखे हुओ घट (लोटे )की चन्दन, केमर और कु कुमते 
पूजा की ग”ओझी। यथानिदति सांग पोड़शोपचार पूजा हुआ । ६६ 
अंगुल लम्बी बत्त वाला दीपक जलाया गया । फिर आरती हुग्री 
और घरमे सब कहने लगे कि आज हमारे यहाँ नवरात्रिक्ी 
घटस्थापना हुओ है। आम नंद्ादीपकों नो दित तक अवड 
जलता रखना था। अुसका वीचमें बुक जाना, महा अगुभ म.ना 
जाता था| दूसरे दिन पूजामे ओऊके बदले दो मालाओ लटकागी 
गठओी।; तीसरे दिन तीन; चौथे दिन चार--भिस तरह म।लाओ 
बढ़ती गयी । अपर मालाओ बढ़ी और नीचेके खेतमे अकुर फूट 
निकले | कओ अकुर तो अपने दलाऊे छाते बनाकर ही बाहर 
निकल आये थे। हमे हर रोज मिछान्न मिलता था; लेकित पिता- 
जीतो सिफ ओक ही समय भजन करते और सारा दिन 
पीताम्बर पहनकर आस नन्दादीपकी देखभाल करते । बत्ती न 
टूटे, तेल कम न पड़े, और दीया बुकने न पाये-- अस बातकी 
बड़ी फिकर रखनी पड़ती थी। रातको भी दो चार बार अठफकर 
तेल डालना, अपर जमी हुओ कालिश्को बड़ी सावधानीसे 
भटकना, आदि काम अुनको करने पड़ते थे। 

जब नो अनाजोंके अकुर पूरी तरह फूट निकले, ता अुस 
समयकी खेतकी शोभा बहुत अवशणुनीय थी | कुड अनाज जल्दी 
अुगे कुछ देरीसे | में यह अच्छी तरह याद रखता कि कौनसे 
अनाज पहले अगे हैं, और कौनसे बादमे । सभी अंकुर बिलकुत् 
सफेद थे; क्‍योंकि नवरात्रिका यह “खेत?” घरके अन्दर था, 
ओर सूर्यक प्रकाशके बिना हरा रंग तो आा नहीं सकता | फिर 
पिताजी खेत१र हल्दीका पानी छिड़कने लगे। मैंने पूछा--“यह 
किपलिये ९? जवाब मिला-“जअसलिये कि अुंगा हुआ 
अनाज सोनेके समान दिखाई दे !” 

सातवें दिन सरस्वतीका आवाहन छुआ । घरमें जितनी 
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धार्मिक और संस्कृनफी किताबे और पोथियों थीं, अन सबकों 
ओक रंगीन पटेपर रखकर हमने आअनकी पूता की । हमे पढ़ाओसे 
छुट्टी मिल गओऔ। जिसे अनध्याय कहते हैं। सरस्वतीका आवबा- 
हन, पूजन और त्रिसजेन त॑ न दिनमे हुआ । नवें दिन ' खंड ' 
पूजन हुआ । खँड” पूजन यानी शख्रात्ध का पूजन। अस दिन 
हाथी घोड़ा जैसे युद्वीपयोगी जानयरे।कों भो पूजा की ज्ञाती है। 
अस तरह नवरात्र पूरा हुआ और दसवे दिन दशहरा आया 
दशहरेके दिन होम, बलिदान और सं.मोल्जघन, ये तीन प्रमुख 
विधियों थीं। बह विद्यारंभका भी दिन था | 

विज्यादशमीके त्योहारमे चातुत्रेण्ये ओकन्र हुआ दीखता 
है। ब्राह्मण) ऊे सरस्वती पूजन तथा विद्यारंभ; ज्षत्रियोंके शस्त्र- 
पूजन, अश्वपूजन तथा सीमे,ल्‍्लघन ओर बेश्योकी खेती ये तीनों 
बातें अस त्य.हारमे ओऊत्रित होती है। और जहाँ अतनी बड़ी 
प्रतत्ति चल्ञती हो, वहाँ शू द्रेका परिचयों तो समाविष्ट है ही । जब 
देहाती लोग नवरात्रिक अनाजकी सोने-जैप्ती पीली-पीली कॉपलें 
तोड़कर अपनी परगड़ियामे खोसते हैं और बढ़िया पोशाक 
पहनकर गाते बजाते सीमोल्लंघन करने जाते हैं, तब ऐसा 
दृश्य ऑखोंके सामने आ खड़ा होता है मानो खारे देशका 
पौरुष अपना पराक्रम दिखलनेके लिये बाहर निकल पड़ा हो । 

दशहरेफ़ा अत्सव जिस तरह क्ृषिप्रधान है, असी तरह 
बह ज्ञात्रमहोत्मव भ॑, है । जिन दिनों भाड़के सिपाहियोंको 
मुर्गेकी तरह लड़ानेका तरीका प्रचलित नहीं था, आन दिनो ज्षात्र- 
तेज तथा राजतेज किमानामे ही परवरिश पाते थे। किसान यानी 
ज्षेत्रपति-ज्षत्रिय ! जो सालभर भूमि माताकी सेवा करता हो, वही 
मौका आनेपर असऊी रक्ाके लिये निकल पढ़ेगा । नदियों, 
लाजों, टेकरिय। और पहाईंके साथ जिसका रात-द्नकां 
सम्बन्ध रहता है; घोड़ा, बैल-जेसे जानवरोंको जो अनुशासन 
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सिखा सकता हैं और सार समाजकों जो खाना खिलाता हैँ, 
असमे सेनापति और राजत्वक्रे सब गुण आ जायें, तो आश्चर्य 
की क्‍या बात है ? राजा ही किसान है और किसान ही 
राजा है। 

झेसी हालदमे कृपिका त्योहार ज्षात्र-त्योहार बन गया। 
असमे पूरी तरह औतिहासिक ओचित्य है । ज्षत्रियोंका प्रधान 
कतेव्य तो स्वदेश-रक्ता हो है | १र-तु बहुत बार, शज्रके स्वदेशमें 
घुसकर देशको बरबाद करनेसे पहले ही अ्ुसके दुष्ट हेतुकी पह- 
चानकर रवय॑ --सीमोल्लघन करना-- अपनी मीस! यानी सरहद- 
को लॉयना और खुद शत्रुके मुल्कमे लड़ाओ ले जाना, होशि- 
यारीकी और वीर।चित बात मानी जांती है । 

थोड़ा-सा सोचनेपर मालूम होगा कि अस सीमोल्लघनके 
पीछे साम्राज्यवृत्ति है। अपनी सरहद लॉघकर दूसरे देशपर 
अधिकार जमाना और बहांसे धन-धान्य लूट लाना, असमे 
आस्म-रक्षाकी अपेक्षा महत्वाकांत्ाका ही अंश अधिक है। 
जिस तरह लूटकर लाया हुआ सोना अगर पराक्रमी पुरुष अपने 
ही पास रखे, तो वत्तेमान युगके ज्त्रप्रकोप (!४॥085५70) के 
साथ विदप्रकोष (0005772॥570) के मिल जानेकी भयानक 
स्थिति पैदा होगी ।' जहाँ प्रभुत्व ओर धनिकत्व ओकत्र आ जाते 


3 ज्षन्नप्रकोष (तथा 'विट्प्रकोप'ओअन दो नय्र नामोंदी साथकता मुझे 
सिद्ध करनी चाहिये। चातुबंध्यका सनन्‍्तुलन या सामंजश्य तो समाज- 
शरीरकी स्वाभाविक स्थिति है । समाजके ख्िये झिन चारो वर्णोको 
आवश्यकताकों स्वीकार कर लिया गया है। जिस तरह, जब व्यक्तिके 
शरोरमें चाठ, पिच , और कफ ये तीन धातु आअचित श्रनुपातमे रहते है 
तभी शरीर नीरोगी रद्दता दै,असो तरद्द समाज-शरीरमे चातुचण्य आुचित 
अमुपातमें धोन। चादिये | शरीरमें पिसकी मात्रा बढ जातो दै, तो असे 
वित्तप्रकोप कहते हैं । पित्तप्रकोपसे सारा शरीर खराब हो जाता है। यही 
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हैं, वहाँ रौतानको अलग स्योत' देनेढी जहूरत नहीं रहती। 
असीलिये दशहरेके दिन लूटकर लाये हुओ सोनेकों सब रिश्ते- 
दारोमें वितरित करना आस दिनकी ओक महत्त्वकों धार्मिक 
विधि तय की गओ है | 

सुबण-वितरणका आस प्रथाका संबंध रघुवंशके राजा रघुके 
साथ जोड़ा गया है । 

रघुराजाने विश्वजित यज्ञ किया। समुद्रवलयांकित पृथ्वीको 
जीतनेके बाद स्बेस्वका दान कर डालना चिश्वजितू यज्ञ कह- 
लाता है। जब रघुराजाने अस तरहका विश्वजिन्‌ यज्ञ पूरा 
किया तब अआमके पास वरतन्तु ऋषिका विद्वान्‌ और तेजस्थ्री 
शिष्य कोत्स जा पहुचा । कौत्सने गुरुसे चौदहों विद्याओ महण 
की थीं; असकी दक्षिणाके तौरपर चौदह करोड़ सुबण मुद्राओ 
शुरुको प्रदान करनेकी अुसकी अच्छा थी | लेफिन सर्वेस्वका 
दान करनेके बाद बचे हुओ मिट्टी के बतेतोंसे ही राजाको आदरा- 
तिथ्य करते देख कोत्सने राजासे कुछ भी न मॉगनेका निश्चय 
किया। राजाको आशीवांद देकर वह जाने लगा। रघुने बड़े 
आग्रहके साथ असे रोक रखा, और दूसरे दिन स्वगपर धावा 
बोलकर अन्दर और कुबेरके पाससे धन लानेका प्रबन्ध किया। 
रघुराजा चक्रवर्ती था। अतः अन्दर ओर कुबेर भी अुसके म.ए्डलिक 
थे | ब्राह्मणर्े दान देनेके लिये अनसे कर लेनेमे संकोच क्रिस 





न आना: 


हालत वातप्रकोप ओर कफप्रकोणके विदयमें है। समाज शरीरमे रामत्र- 
बर्गंका अतिरेक या प्रावल्य हो जाय, तो अस स्थितिको ऋन्नप्रकोष कहना 
दी झुचित दै।यही बात विदृप्रकोप या वश्यप्रकोपडी भी है। शरीरका घाश 
होनेका समय आनेपर तीनो घातुओका प्रकोप दो जाता है। अिसे श्रिदोष 
कदते हैं | यूरपमे आज छत्रिय, बेश्य और शूद्र शरिन ठीनो दण्णोका 
ओक साथ प्रकोप हुआ है, ओसा साफ़-साफ़ नज़र आ रहा है, और वहाँके 
जआाहाण आन तीनो वर्णोके किकर बन गये हैं । 


४६४ जमीवन-सा हि त्य 


बातका था ? रघुराजाकी चढाअकी बात सुनकर देवता लोग डर 
गये  अ होने शर्म'के ओके पेड़पर सुव्शमुद्राअओंकी वृष की। 
रघुराजाने सुबह अठकर देगा तो जितना चाहिये अतना सुबर 
आ गया था। असने कौत्सको वह ढेर दे दिया | कौत्म चौदह 
करोड़से ज्यादा मुद्रा लेता न था और राजा दानमे दिया हुआ 
धन वापस लेनेको तैयार न था । आखिर असने वह धन नगर- 
वासियोको लुटा दिया | वह दिन आश्विन शुक्ला दशमीका था; 
असीलिये आज भी दशहरेके दिन शर्मका प्रजन करके लोग 
असके प ने सोना समफरर लूटते है और ओफ दूमरेको देते हैं | 
कुद्न लोग तो शमीके न॑चेफी मिट्टीकों भी सुबण समभ कर ले 
जाते हैं। 

शमीका पूजन प्राचीन है। असा माना जाता है कि शमी हे 
पेड़में ऋषियोंका तपस्तेज है। पुराने जमानेमें शर्मीकी लऊड़ियोकों 
आपस में घिसकर ले,ग आग सुलगाते थे | शर्म,की समिधा 
आहुतिके काम आती है। पाण्डब जब अज्ञातवास करने गये थे, 
तब अन्होंने अपने हथियार शमीके ओक पेडपर छिया रखे थे; 
ओर वहां कोओ जाने न पाये, असके लिये अन्होने आम पेड़के 
तनेसे ओक नर कंकाल बॉव रखा था । 

रामचन्द्रजीने रावशपर जो चढ़ाओ की, सगे भी विजया- 
दशमीके मुहृत्तेपर । आये लोगेने--हिन्दुओने अनेक बार 
विज्ञयादशमाके मुहत्त पर ही धावे ब।लकर जिजय प्राप्त की है। 
अससे विज्यादशमी राष्ट्रीय विजयका मुहूत्ते या त्योहार बन 
गया है। मराठे और राजपूत असी मुहूत्त पर स्व॒राज्यकी सीमाकों 
बढ़ानेके हेतु शत्र-प्रदेशपर आक्रमण करते थे | शल्लाख से सजकर 
ओर हाथी-घाड़ोंपर चढ़कर नगरके बाहर जलूम ले जानेका 
रिवाज आज भी है । वहाँ शमीका ओर अपराजिता देवोका 


विजयादश्मी १६७ 


यूज़न सीमोल्ल॑घनका प्रमुख भाग है ।* 
ओसा साना जाता है कि शमो और अश्मंतक वृक्तमें भी 
शत्रुका नाश करनेका गुण है। अस्तरेके पेड़को अश्मन्तक कहते 
है । जहॉशमी नही मिलती वहाँ अस्तुरेके पेड़की पूजा होती है। 
आस्तुरेके पतका आकार सोनेके सिक्के की तरह गोल होता है, 
ओर जुडे हुओ जवाबी काडे (१००४ ((४70) की तरह अुसके 
पत्ते मुडे हुओ होते है, ज्ञिसमे वे ज्यादा खुबसूरत दिख,ओ देते हैं। 
दशहरेके दिन चोमासा लगभग खत्म हो जाता है। शिवाजी ऊे 
किसान-सेनिक दशहरे तक खेतीकी चिन्तासे मुक्त हो जाते थे | 
कुछ काम बाकी न रहता था । सिफे फसल काटना ही ब।की रह 
जाता था। पर झुसे तो घरकी ओरते, बच्चे और बूढ़े लोग कर 
सकते थे ,अभसे सेना अउट्ठी करके स्व॒ राज्यकी सीमाको बढ़ाने- 
के लिये सबसे नज़दीक मुह ते दशहरेका हो था। अिसी कारण 
महाराष्ट्रमे दशहरेका त्योद्)र बहुतही लोकप्रिय था और आजमभी है। 
हम यह देख सके है कि विजयादशमीके ओक स्योहारपर 
अनेक सस्कारा अनेक संस्करणुंं। और अनेक विश्वासोंकी तहे 
चढ़ी हुआ हैं, क्ृषि-महोत्सव ज्ञात्र सहं।त्सब बन गया; सीसोल्ल॑- 
घनका परिणाम दिग्विजय तक पहुँचा, स्व-संरक्षणके साथ 
सामाजिक प्रे-न ओर धनका विभाग करनेकी प्रव्त्तिका सम्बन्ध 
दशाइरेके साथ जुड़ा। लेफिन अक औतिहासिक घटनाको दशह रेके 
साथ जोड़ना अभो हम भूल गये हैं, जोकि असम जमानेमें अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। 'दिग्विजयसे धर्मोजय श्रेष्ठ है। बाह्य शत्रुका 
१ सहिषासुर नामके ओर प्रबत्च देव्थने बढ़ा आतंक फेलाया था। 
जगदंबाने नो दिततक झुससे युद करके विजयादशर्माके दिन असका बच 
किया था। अख अशयक! ओक कहानी पुगाणों में मिक्कती है । अधीलिये 
खझपराजिताका पूजन करने ओर महद्दिष यादी भे्की बढ्नि चढ़ानेका 
रिवाज पढ़ा है) 


श्क्ष्प जीवन-साहित्य 


वध करनेकी अपेत्ा दृदयस्थ पड़रिपुओंकों मारनेमें ही महान 
पुरुषाथ है । नवधान्यकी फसल काटनेफी बनिस्वत पुण्यर्क फसल 
काटना अधिक चिरस्थायी हाता है ।” सारे ससारको असा 
अपदेश देनेवाले मारजितू, लोकजित्‌ू, भगवान्‌ बुद्धका जन्म 
विजयादशमीके शुभ मुहृत्त पर ही हुआ था । विजयादशम के 
दिन बुद्ध मगवानका जन्म हुआ, अर बेशाखी पूणिमाके दिन 
आन्हे चार शान्तिदाय, आयेतत्त्वोका और अष्टांगिक मारगेका बोध 
हुआ, यह बात हम भूल ही गये है। विध्यु झा वर्तमान अवतार 
बुद्ध अवतार ही है। असलिये विजयादशमीका त्योहार हमें 
भगवान्‌ बुद्धके मार-विजयका स्मरण करके ही मनाना चाहिये। 
अक्तूबर, १६२२ 
द्‌ 
दीवाली 
(१) 

बलि राजाने दानका बत्रत लिया थ! । जो याचक जो वस्तु 
माँगवा, राजा असे वह वस्तु दे रता । बलिके राज्यमे जीव हिसा, 
मद्यपान, अगम्यागमन चोर। ओर विश्वासघात-अन पॉच 
महाप।पोका कहीं नामतक न था। सवंन्न दया, दान ओर 
आअत्मवका बोलबाला रहता था। अन्‍्तमें बलिराजाने वामन-समूर्ति 
श्रीकृष्णको अपना स्वस्त अपण फ़िय। । बलिकी' अस दानवी- 
रताके स्मा। कके रूपमे श्रीविष्णुने बलिके नामसे तीन द्न-रातका 
त्योहार निश्चित किया। यही हमारो दीव।ली है । बलिके र,ज्यमें 
आलस्‍स्य, सलिनता, रोग और दारिद्रयका अभाव था। बलिके 
राज्यमें या लोगोंके हृदयमें अवकार न था। सभी प्रेमसे रहते 
थे । द्वेष, सत्सर या असूयाका कारण ही न था। बलिका राज्य 
जन साधारणके लिये अतना लोकोपकारी था कि अुसके कारण 
प्रत्यक्ष श्रीविष्णु असके द्वारपाल बनकर रहे। असी कारण 


दीवाली ४५६ 


यह निश्चय फिया गया कि बलिराजाके स्मारकस्वरूप अस 
व्योहारसे पहने लोग कूडा-कचरा, कीचड़ ओर गंदगीका नाश 
करे, जहॉ-जहा अंधेरा हो बहाँ दीपावलिकी शोभा करे, लोगांके 
प्राण लेनेवाले यमराजका तपेण करें, पूर्वेजोंका स्मरण करें, 
मिष्ठान्न भक्षण करें ओर सुगन्धित धूप-दीप तथा पुष्प-पत्रोंसे 
सुन्दरता बढ़ावे । अन दिनों सायंकालकी शोभा अतनी मनो 

हारी होती है कि यक्ष, गंध4, किन्नर, ओपधि, पिशाच, सत्र 
ओर मरित सभी अत्सबका नृत्य करते हैं | बलि-राज्यका स्मरण 
करके लोग तरह-तरहके रगोंसे चौक पूरते हैं; सफेद चावल 
लगाकर भॉति-भॉतिके सुन्दर चित्र बनाते हैं; गाय, बैल आदि 
गृह-पशुओंको सज्ञा-धजाकर अनका जुलूस निकालते है, श्रेठ् और 
कनिष्ठ सब मिलकर यष्टिफाकषणका खेल खेलते हैं । यपथ्टिका- 
कषेण युरोपीय लोगेके रस्सी खीचनेके 'टग ऑफ बेर !- जैसा 
ओक खेल है। जिसीको हमने “गजग्राह” का नया नाम दिया है। 
पुराने ज़मानेमें राजा लोग दोवालीके दिन अपनी राजधानीके 
सभी लडकोंकोी साउजनिक रूपसे आमंत्रण देते थे ओर अनसे 
खेल खेलते थे । 

सुगधित द्रव्योंकी मालिश करके नहाना, तरह-तरहके द॑।ये 
कतारमें जलाना और आष्ठ-मित्रोंके साथ मिछान्नका भोजन 
करना दीवाज्ञीकाअवान कायक्रम है | बलिऊे राज्यमे प्रवेश करना 
हो तो ह्वेप, मत्मर, असू्या, अपमान आदि सब भूलकर सबके 
साथ ओऊफदिल हो जाना ओर अस तरह निष्पाप होकर नये 
वषमें प्रवेश करना हमारा प्राचीन रिवाज है । 

असी दिन सत्यभामाने श्रीकृष्छकी मढ्दसे नरकासुरका 
नाश करके सोलह हज़ार गजकन्याओंको मुक्त किया था। 

दीपावलिके अत्मवमें स्त्रियोंकी अपेक्षा नहीं की गओ है । 
सस्‍त्री-पुरुषोंके सब सम्बन्धोमों भाओ-बहनका सबध शुद्ध सारिबिक 


१७० जीवन-साहित्य 


प्रेम और समानताके अल्लासका होता है । पति-पत्नैका या 
माता-पुत्रका सम्बन्ध अतना व्यापक्त और अतना सात्विक 
अल्लासयुक्रत नहीं होता | 

धन-तेरससे लेकर भाश्री दूज तकके पाँचों डिने|के साथ यम- 
राजका नाम जुडा हुआ है। भला, अमका अदेश्य क्या होगा ! 

अन्द्रप्रस्थका राजा हंस मगयाके लिये धूम रहा था। हैम 
नामक ओक छोटेसे राजाने अुसका आतिथ्य किया। आअसीदिन 
हेमके यहा पुत्रोत्मव था। राजा आनन्दोत्सव मना ही रहा था 
कि अतनेमें भवितव्यताने आकर कहा कि विवाहके बाद चौंथे ही 
दिन यह पुत्र सप-रंशसे मर जायगा | हँस राजाने अस पुत्रको 
बचानेका निश्चय किया। असने यमुना नरीके दहमे ओक सुर 
ज्षित घर बनवाकर हेमराजाको वहाँ आकर रहनका निमंत्रण 
दिया। सोलह साल बाद राजपुत्रला विवाह हुआ । विवाहसे 
ठीक चौथे ही दिन असम दुर्गेम स्थानमे भी सर्प प्रकट हुआ और 
राजपुत्र मर गया। आन दकी घड़ी अपार शोकमय बन गओम। 
क्रर यमरतेको भी झिस करण अवसरपर दया आओ, और 
अन्हाने यमराजसे यह वर मॉग लिया कि दोवालीके पॉच दिनामें 
जो लोग द.पोस्सव मनायें, अनपर अस तरहकी आपत्ति न 
आये । 

यह तो हुओ धनतेरसकी कहानी । नरक-चतुदंशीके दिन तो 
यमराजका और भीष्मका तरपेण विशेषरूपसे कहा गया है। दीवाली 
तो अमावस्याका दिन | अस दिन यमलोकवासी पितरे।का पूजन 
ओर पावेण श्राद्ध तो करना ही पड़ता है। प्रतिपशाके दिन यम- 
राजसे “म्बन्ध रखनेव ली कोओ कथा नहीं कही गश्नी है; लेकिन 
औसा मान लेनेमें कोण, हज नही कि यमराज भी अस दिन अपना 
नया बहीखाता खोलते होगे । भैय दूजके दिन यमराज अपनी 
बहन यमुनाके घर भोजन करने जाते है | दीवालीकी स्वच्छन्दताके 
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साथ यमराजका स्मरण रखतेपें अस्मवकारोंक अद्देश्य चाहे जो 
रहा हो, लेकिन झअ उमें शक्र नहीं कि असका असर बहुत अच्छा 
होता होगा । जिमने अत्सवमें भी संयमका पालन किया होगा, 
वही यमराजके पाशसे मुक्त रह सकेगा । 


नवम्बर, १६२१ 
(२) 

दीवानवानेमें ओकाध सुन्दर चीज रखनेका रिवाज प्रत्येक 
घरमें होता हैं । ब.हरका को ठयक्ति आता है, तो सहज हो अस- 
की नजर अप तरफ जाती है ओर वह पूतच्र बेठता है-- वाह । कै मी 
बढ़िया चीज है| यह आपको कहाँ से मिज्ञी ?” लेफिन अजायब- 
घरमें तो जदों देखिये वहाँ सुन्दर-ही-उन्दर चीजे दिखा देती 
हैं, अन्हें देखकर मनुष्य बहुत खुश हं।ता है । लेकिन साथ ही 
वह अतना ही पसे पेरमे भी पड जाता है। वह असी सोचमें 
रहता है कि क्‍या देखू ओर क्या न देखें ९ 

हमारी दीवाली त्योहागोंका अक औसला ही अजायब-घर है। 
असे सब त्योहारोका स्नेह-सम्मेलन भें, माना जा सकता है । 
दीवालीका त्योहार पॉच दिनांका म।ना जाता है । लेकिन सब 
पूछियेतो ठेठ नवरात्रिक्रे त्योहारसे असका प्रारंभ होत। है, 
ओर भाओदजऊकी भेटमें असका आनन्द अपनी परिस सा 
तक पहुंच जाता है। है ५ 

शाब्ब,मे प्रत्येक व्योहारोका माहात्म्य ओर कथा दी गग्री है । 
द॑ वालीके बा रेमें अतनी कहानियों हैं कि यदि दीवाली माहात्म्य! 
लिखा जाय, तो वह ओक बड़ा पोथा बन जायगा। धनतेरसकी 
कथा अलग, नरक चौदसकी कहानी अलग, और अमावस 
(दीवाली) की अपनी ओक कहानी अलग । जिसके बाद नया 
साल शहद होता है। और दूज़के दिन बहनके घर भाओ अतिथि 
बनकर जाता है | दवाली गृहस्थाश्रमी त्योहार है; जनताका 
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त्योहार है। श्रावणीके दिन धर्म और शास्त्र प्रधान होते हैं 
दशहरेके दिन युद्ध और शम्ब'खर प्रमुख रहते है, दीवालीके दिन 
लक्ष्मी और धनको प्राधान्य प्राप्त होता है और होली तो खेल 
और रग-रागका त्योहार है । जिस तरह मलुष्योंमे चार वर्ण हैं 
असी तरह त्योहारोंमें भी चार वर्ण हो गये है 

पुरातन कालमे लोग श्रावणीके दिन जहाज़ोंमें बैठकर समुद्र 
पार दश-देशान्तरमे सफर करने जाते थे। दशहरेके दिन राजा 
लोग और योद्धागण अपनी सरहदोकों पार करके शत्रपर 
चढ़ाओ करने निकलते थे ओर दीवालीके दिन राजा लोग और 
व्यापारीगण स्वदेश वापस आकर कोटुम्बिक सुखका अपभोग 
करते थे । 

पुराणोमे कथा है कि नरकासुर नामका ओक पराक्रमी राजा 
प्राग्ज्योतिपम राज करता था। भटानके दक्षिण तरफ जो प्रदेश 
है असे प्राग्ज्योतिप कहते थे। आज बड़ असम प्रान्तमे सम्मि्ञत 
है। नरकासुरका दूसरे राजाओंसे लड़ना तो घड़.भा के लिये सहन 

र लिया जा सकता था; किन्तु अप दुष्टने ख्त्रियोको भी सताना 

श्रू किया । असके कारागारमे सोलह हज़ार राजकन्याश्रे थीं । 
श्रीकृष्णने विचार किया कि यह स्थिति हमारे लिये कल्लंकरूप 
है। अब तो नरकासुरका नाश करना ही होगा । सत्यभामाने 
कहा-- “आप ख्लियाके अद्भारके लिये जा रहं हैं, तो फिर में घर 
कैसे रह सकती हैँ ? नरकासुरके साथ में ही लड्ं गी। आप चाहे 
मेरी मददमे रहे !” 

श्रीकृष्णने यह बात मान ली । अस दिन रथमे सत्यभामा 
आगे बैठी थीं और श्रीकृष्ण मद॒दके लिये पीछेकी तरफ बेठे थे । 
चतुदेशीके दिन नरकासुरका नाश हुआ । देश स्वच्छ हो गया। 
लोगोंने आनन्द मनाया | यह बतानेके लिये कि नरकासुरका बड़ा 
भारी जुल्म दूर हुआ, लोगोंने रातको दीपोत्सव मनाया और 
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अमावसकी रातमे भी पृणिमाकी शोभा दिखलाओ । 
लेकिन यह नरकासुर ओक बार मारनेसे मरनेवाला नहीं है| 
असे तो हर साल मारना पड़ता है। चोमासेमे सब जगह कीचड़ 
हो जाता है असम पेड़के पत्त, गोबर, कीड़े बगैरा पड़ जाते 
है, और अस तरह गॉवके आस-पास नरक--गदगी--फैल जाता 
है। व्षाके बाद जब भादोंकी धूप पड़ती है, वो अस नरककी 
दगंघ हवामे फेल जाती है, जिससे लोग बीमार पड़ते है। असलिये 
बहादुर लोगाकी आरोग्य-संना कुदाली-फावड़ा बगैरा लेकर अस 
नरकके साथ लड़ने जाय, गॉवके आस-पासऊे तरकका नाश करे, 
ओर घर आंकर बंदनपर तेल मलकर नहाये । गौोशाला दो 
साफ की हुओ होती ही हे;असमेसे मच्छु रोको निकाल देनेके लिये 
रात वहाँ दीया जलाये, घओञ्ओों करे ओर फिर प्रसन्न होकर मिष्ठान्नों 
ओर पक्त्वान्नोंका मोजन करे ! 
कट ९ 
दीवालीके बाद नया वर्ष शुरू होता है, और घरमे नया 
अनाज आता है । हिन्दुओके घरोमे वेदकालसे लेकर आजतक 
अस नवाज्नकी विधिका श्रद्धापूवक पालन होता है। महाराष्ट्रमे 
अस भोजनसे पहले अक कड़ ओ फलका रस चखनेकी प्रथा है । 
असका अदृश्य यह होगा कि कड ओऔआ महनत किये बिना मिपष्ठटान्न 
नहीं मिल सकता । भगवद्गीतासे सी लिखा है कि आरंभमे जो 
ज्हरके समान है, और अन्तर अम्ृतके समान, वही सास्विक 
सुख है। गोआमे दीवालीके दिन चिझश्रुड़का सिश्ठान्न बनाते है 
ओर जितने भी शअष्ट-मित्र हों, अन सबको अस दिन निमत्रण 
देते है। अथोत प्रत्येक व्यक्तिको अपने प्रत्येक अअष्ट-मिन्रके यहां 
जाना ही चाहिये । प्रत्येक धघरमे फलाहार रखा रहता है, असमेसे 
ओकाध ट्कड़ा चखकर आदमी दूसरे घर जाता है। व्यवहारसे 
कटता आयी हो, दुश्मनी बंधी हो, या जो भी हुआ हो 
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दीवालीके दिन मतसे वह सब्र निकाल देते हैं, और नया प्रीति- 
सम्बन्ध जोड़ते हैं। जिस प्रकार व्यापारी दीवाल्ीपर सब लेन- 
देन चुका देते हैं, और नये बह्दीखात.में बाकी नहीं खं।चते, अमी 
प्रकार प्रत्येक व्यक्ति नये बके प्रारंभमे हृदयमे कुद्ध भी बैर या 
जहर बाकी नही रहने देता । जिस दिन बस्तीमेसे नरक- गरगी- 
निकल जाय, दृदयसे पाप निकल जाय गत्रिमेसे अन्धकार निकल 
जाय, हृदयसे ओर सिरपरसे कर्ज दुर हो जाय, आम दिनसे 
बढ़कर दूसरा पवित्र दिन कौनसा हो सकता है? 
३०००१ १००२ १ 
(३) 

जो सोलहों आने पक्की है, जिसके बारमें तनिक भी शक्र 
नहीं, औसी चीज़ ज़िन्द्गीमे कौनसी है ? सिफे अक; और वह 
है सत्यु ! 

राजा हो या रंक, बूढ़ी कुछज्ञा हो या लावण्यबती अन्दुमती, 
शेर हो या गाय, बाच् हो या कबूतर, मृत्युकी भेट तो हरओफऊसे 
होने ही वाली है | अब सवाल यह है कि अस निश्चित अतिथिका 
स्वागत हम किस तरह कर ९ 

हम जिस प्रकार असे पहचानते हों, आसी प्रकार अुसका 
स्वागत करें | मत्युका स्वरूप कटह तन्‍्जैसा है। अपर तो सब कॉटे- 
ही-कॉटे होते हैं: अन्दरका स्वाद न मालूम केसा हो | स॒त्यु 
अर्थात्‌ घड़ीभरका आराम; खत्यु अथोव्‌ त्राटकक्े दो अक्रोक्े 
मध्यावकाशकी यवनिका; मृत्यु अथात्‌ वाणीके अस्खलित प्रवाह- 
मे आनेवाले विरामचिह्न । अंग्रेज कवि दूजके चॉदका स्वागत 
करते समय “बालचन्द्रकी गोदमे वृद्ध चन्द्र” कहफूर असका वर्णन 
करते है। अमावस तक पुराना चन्द्र सूब् जाता है, क्षीण हो 
जाता है। अब वह अपने पैरोपर कैसे खड़ा होगा ९? असलिये 
आअससे पेदा हुआ बालचन्द्र अपनी बारीक मुजाओं फैलाफर भुस 
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बूढ़े काले चन्द्रको अठा लेता है, और दूसरे दिन पश्चिमके रंगमंच 
पर ले आता है, ओर यो सारी दुनिया द्वार तालियाँ बजाकर 
किये जातेवाले स्वागतकों स्वीकार करता है | मुसलमान लोग 
अ,दका चॉद? कहऊर अ छीका स्वानत करते हैं । सत्यु तो पुन जे- 
न्‍्मऊँ लिये ही है। प्रत्येक नओ पीढ़ी पुरानी पीढ़ीका तेज लेकर 
जबानीके जोशमे आगे बढ़ती रहती है; ओर पुरानी पीढ़ी बुढ़ारेके 
परावलंबनकों महसूस करती हुओ लुप हो जाती है । यह रेैसे 
भुलाया जा सकता है फि बूढा, द ठा, जाड़ा प्रफुल्ल नव पर सन्‍्तको 
अगली पकड़कर ले आता है ? अस बातको मुलानेसे काम न 
चलेगा फि हेमनन्‍्तकी काटनेवाजी ठंडकमें ही वसन्‍्तका प्रसव है| 

दीवार्ल,के दिन बसन्तकी अपेक्षासे, वसन्तकी सागे-प्रत॑ं,ज्षासे 
अगर हम दीपोत्सव कर सऊते है, मिष्ठान्न भोजन कर सकते हैं, 
आनन्द ओर मंगलताका अनुभव कर सकते है, तो हम झुत्युसे 
क्यों न खुश हू। ९ 

दीवालो हमें सिखातत॑। है कि मौतका रोना मत रोओ, सृत्युमें 
ही नवयौवन प्रदान करनेकी, नवजीवन देनेकी शक्ति है, दूसरामे 
नहीं | 

दीवालीका त्यौहार मोतका अत्सव है, सत्युका अभिनन्दन 
है, सत्यु' परकी श्रद्धा है। निराशासे अ्ुत्पन्न होनेवाली आशाका 
स्वागत है | 

रुद्र ही शिव है, झ॒त्युका दूसरा रूप ही जीवन है। 

यह किसे अच्छा न लगेगा कि यमराज अपनी बहनके घर 
जाये ? मृत्यु नित्यनूतननताओ़े घर आअत्सव सनाये ? 

मृत्यु अग्नि नहीं, बल्कि तेजस्वी र॒त्नमेणि है, जिसे छूलेमें 
को खतरा नहीं । 


अक्तूबर, १३२१ 
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वेसन्त पंचमी 

वसनन्‍्त पंचसी अथात ऋतुराजका स्वागत ' 

माघ शुक्ला पंचमीको हम वसनन्‍्त पंचमी कहते हैं, लेकिन 
प्रत्येक व्पक्तिके लिये असी दिन वसनन्‍्त पंचमी नहीं होती। ठडे 
खूनवाले मनुष्यके लिये वह अतनी जल्दी नही आती | 

वसन्‍्त पचमी प्रकृतिका योवन है। जिसकी रहन-सहन 
प्रकृतिसे अलग न पड़ गओ हो, जो प्रकृतिके रंगमे रग गया हो, 
वह मनुष्य बिना कहे ही, वसनन्‍्त पंचमीका अनुभव करता है 
नदीके ज्ञीण प्रवाहमे अकाओक आयी हुआ ज्ोरकी बाढ़को ज्ञिस 
प्रकार हम अपनी आंखासे साफ देखते हैँ, असी प्रकार हम 
वसनन्‍्तको भी आता हुआ देख सकते है | अलबता, वह ओक 
ही समयपर सबके दृदयोंम प्रवेश नही करता | 

जब वसनन्‍त आता है तो योवनके अन्मादके साथ आता 

यौवन॑में सन्दरता होती है, लेकिन यह नही कहा जा सकता 
कि असमे हमेशा क्ञेम भी होता है। यौवनमे शारीरिक और 
मानसिक स्वास्थ्यकी रक्षा करना बहुत ही कठिन हो जाता हे। 
यही हालत वसन्‍तमे भी होती है | तारुण्यकी तरह वसन्‍्त भी 
मनमौजी और चंचज्ञ होता है । अन दिनो कर्भी जाड़ा मालूम 
होता है, कभी गर्मी; कभी जी अबने लगता है, तो कभी अुल्लास 
मालूम होने लगता है। खो हुओ शक्तिको जाड़ेमे फिरसे 
प्राप्त किया जा सकता है । मगर जाड़ेमे प्राप्त की हुआ शक्तिको 
बसन्तमें संचित कर रखना आसान नही है। वसन्‍तमें संयमका 
पालन किया जाय, तो सारे वर्षके लिये आरोग्यकी रक्षा दो 
जाती है। वसनन्‍्तऋतुमे जीवमात्रपर ओक चित्ताकर्षक कान्ति 
छा जाती है; पर वह अतनी ही खतरनाक भी होती है । 


बसनन्‍त पचस। १७७ 


वसन्‍्तके अल्लासमे सयमकी भाषा शोभा नहीं देती; सहन 
भी नही ह।ती, परन्तु असी समय असकी अत्यन्त आवश्यकता 
होती है । अगर क्षीण मनुष्य पथ्यसे रहे, तो असमे कौन 
आश्वयकी बात हे ? अससे लाभ भी क्‍या ? किसी तरह जीवित 
रहनेमें क्या स्वारस्य हे? सुरक्षित वसन्‍त ही जीवनका 
आनन्द है । 

वसनन्‍्त अड़ाअ होता है। असमें भी प्रकृतिका तारुण्य ही 
प्रकट होता है । कितने ही फल ओर फल मुरमका जाते है। मानो 
प्रकृति जाड़ेकी कंजूसीका बदला ले रही हो | वसनन्‍्तकी समृद्धि 
कीओ शाश्वत समृद्धि नहीं। जितना कुछ दिखाओ देता है, 
अतना टिकता नहीं 

राष्ट्रका वसन्‍त भी अक्सर अड़ाअ होता है। कितने 
ही फल और फल बड़ी-बड़ी आशाओ दिखाते है; लेकिन परि- 
पक्व होनेसे पहले ही मुरकाकर गिर पड़ते है। सच्चे वहीं हे 
जो शरद्‌ ऋतु तक कायम रहते है। राष्ट्रके वसन्तमें संयमकी 

णी अग्रिय मालूम होती है, परन्तु वही पथ्यकर होती है। 

अत्सवमे विनय, समृद्धिसें स्थिरता, यौवनमें संयम--यही 
सफल जीवनका रहस्य है। फलॉंकी साथकता असी बातमें है 
कि अनका दप फलके रसमें परिणत हो | 


बसन्‍त पंचमीके अत्सवकी सृष्टि नतो शास्त्रकारों द्वारा 
हुओ है, ओर न 'धमाचार्योने असे स्वीकार ही किया है। असे 
तो कवियों ओर गायकों, तरुणों और रसिकोने जन्म दिया है । 
कोयलने असे आमंत्रण दिया है और फलोंने असका स्वागत 
किया है। वसन्‍्तके मानी है, पत्षचियोंका गान, आम्र-मश्जरियों 
की सुगन्ध, शुत्र अश्नोंकी विविधता और पब्रनकी चश्वलता। 
पवन तो हमेशा ही चम्नल होता है, लेकिन बसन्‍्तमें वह विशेष 
भावसे क्रीड़ा करता है । जहाँ जाता है, वहाँ पूरे जोश-खरोशके 


१्द्प जीयन-माहित्य 


जल 


साथ जाता है, तदाँ बहता है, वहाँ पूरे वेगसे बहता है. जब 
गाता है तब परी शक्तिके साथ गाता है और थोड़ी देरमे बदल 
भी जाता हे 

चसनन्‍्तसे सार्गीतझा नया सूत्र शुरू हतता हे। गायक आदों 
पहर बसन्‍तके आल्ाप ले सकते हे। वे न तो पूव रात्रि देखते 
है, न अत्तर रात्रे । 

जब सयम, ओचित्य ओर रस तोनोकौ सयोग होता है 
तभी मंगीतका प्रवाह चलता हे। जीवनमे भी अकेला सयम 
स्मशानवत्‌ हो जायगा, अकेला ओआवचित्य दभरूप हो जायगा, 
ओर अकेला रस ज्षणजीबी वेज़ासिताम ही सप जायगा। 
'अन तीन।का सयोग ही जीवन हे । वमन्‍तसे प्रकृति हमे रसकी 
बाढ़ प्रदान करती हे | जैसे समय संयम ओर ओऔचित्य ही 
हमारी पृजी होने चाहिये । 

फरवरो, १६२३ 


ट्ः 
हरिशोंक! स्मरण 


विशाल वन था | बीस-बीस, तीस-तीस कोस तक न 
कॉपड़ीका पता था, न मुसाफिरोंके कामचलाअ चूल्ह|का। वनमें 
ओेक रमणीय तालाब था। तालाबके पास कुछ हरिण रहते थे। 
तालाबके किनारे बेलका ओक पेड़ था। अस पेंड़के नीचे पापाण- 
रूपसमे महादेवजी विराजमान थे | हारेण रोज तालाबमे नहाते 

हादवजीके दश्शन करते, और चरन जाते । दोपहरको आकर 
बेलके पेड़के नीचे विश्राम करते, शामको तालाबका पानी पीकर 
महादेवजीके दशेन करते और घो जाते | बिना कोओ शाख्र पढ़े ही 
हरिणोॉको धमका ज्ञान हुआ था। असलिये वे सन्‍्तोप-पूर्वक 
अपना निर्दाप जीवन व्यतीत करते थे । 


हरिणोंका स्मरण १७६ 


माघका महीना था | कृष्णपक्षकी चतुदंशीके दिनकी बात है 
ओक विकराल व्याध अस बनमे घुसा । शाम हुआ ही चाहती थी 
व्याध बहुत हं। भुखा था | व्याणोकी भख असी-बेसी भख नह 
होती । अगर अन्हें कुछ न मिले तो वे कच्चा मांस ही खाने बेठ 
जाते है। लेकिन हमारे जिस व्याधकों अपनी सखका दु.खन 
था-- 'घरमें बाज्-बच्च भूख हैं, आअन्हे क्‍या खिलाअ ? क्‍या 
मह लेकर घर जाओ ? अगर शिकार न मिला, तः खात्ती हाथ 
घर जानेकी अपेक्षा रात बनमे ही रह जाना अच्छा होगा-- 
शायद कुछ हाथ लग जाय ।” अस तरह सोचता हुआ 
तालाबके किनारे आया ओर बेलके पेडपर चढ़कर चैठ रात 

अपने बाल-बच्चोके भरण-पोपणके 'लेये स्वय वहुद 
अठाने और खतरंका सामना करनेको ही बह अपना ७छ 
सममभता था । अससे अविक व्यागक्त धक्का ज्ञान असे नही थः 

रात हुआ। कृष्णपक्तकों थार ऑंबेरी काली रात । छुछ 
दिखाओ न पडता था। ध्याथने ताल्ाबकी आर देखनेसे रुकावट 
डालगवाले बेलके पत्तकी तोड़-तोड़ कर नोचे फेक दिया! 
झअतनेम वहाँ दो-चार हरिश पानी पीने आये। पेड़पए बेठ 
ठ्याधकों देखकर वे चोक पड़ ओर नराश।भर स्व॒रमे बोले-- 
“हे व्याघ, अपने घनुपपर बाण न चढ़ा। हम मरनेको तेयार 
हे, पर हमे अतना समय दे दूं कि हम घर जाकर अपन बाल- 
बच्चो और सगे-सम्बन्धियोसे मिल आये | सूर्योदयसे पहछल्ले ही 
हम यहाँ हाजिर हो जायेंगे ।” 

व्याध खिल्खिलाकर हँस पड़ा। बोला--'क्यः तुम मुझे 
बुद्ध समझते हो ? क्‍या मे अस तरह अपने हाथ आय 
शिवारका छोड़ दूँ ? मेरे बल-बच्चे तो आअुधघर भूल्ला तड़प 
रहे हे !”? 

“हम भी तेरी तरह बाल-बच्चोका ही खयाल करके अतनी 


। 
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श्८० जीवन-साहित्य 


छुट्टी चाह रहे हें।ओक बार आजमाकर ती देख कि हम 
अपने वचनका पालन करते हैं या नही ९” 

व्याधके मनमे श्रद्धा और कौतुक जाग अठा । ठीक सूर्योदय- 
से पहले लोट आनेकी ताकीद करके असने अन हरिणोंको घर 
जाने दिया और खद बेलके पत्तोंको तोड़ता हुआ रातभर 
जागता रहा। श्रद्धावान्‌ व्याघके हाथों अपने सिरपर पढ़े 
बिल्वपत्र॑|से महादेवजी संतुष्ट हुओ । 

ठीक सूर्योदयका समय हुआ, और हरिणोंका ओक बड़ा 
दल वहा आ पहुँचा | # 

हरिण घर गये, बाल-बच्चोंसे मिले, अपने सींगोंसे ओक- 
दूसरेके खुजलाया, नन्हे बच्चोंको प्रेमसे चाटा, आऑन्हे व्याधकी 
कहानी कह सनाओ ओर बिदा मांगी । 


दुष्ट ब्याधके साथ बचन-पालन कसा ? 'शठ प्रांते शाब्य 
कुयात । पेरामे ज्ञितना ज़ोर हा। अतना सब जोर लगाकर यहॉ- 
से चुपचाप भाग जाओ !” ओसी सलाह देनेवाला अनमे कोओऔ 
न निकला। सगे-सम्बन्धियोने कहा--“चलो हम भो साथ 
चलते है । स्वेच्छासे मृत्यु स्वीकार करनेपर मोक्ष मिलता है। 
आपके अपूब आत्म-यज्ञको देखकर हम पुनीत हागे !? 
बाल-बच्चे साथ हो लिये | मानो [सब व्याधकी हिख्रताकी 
परीक्षा करने ही निकले हों | 
सर्योदयसे पहले ही सारा दल वहाँ आ पहुँचा | रातवाले 
हरिण आगे बढ़े और बोले--'लो भाओ, हम वधके लिये 
तैयार है।” दूसरे हरिण भी बोल अठे--“हमें भी मार 
डालो | अगर हमे मारनेसे तुम्हारे बाल-बच्चोंकी भूख शान्त 
होती है, तो अच्छा ही है ।” व्याधकी हिसावृत्ति रात्रिकी तरह 
लुप्त हो गओणी । सारे दिनका अपवास और सारे रातके जागरण- 
से असकी चित्तवृत्ति अन्तमुख हुओ थी। तिसपर श्रिन 


हरिणोंका स्वरण १८१ 


ग्रतिज्ञा-पालक हरिणोंका धर्माचरण देखकर वह दड्ढः रह गया | 
असके हृदयमें नया प्रकाश फैला । असे प्रेम-शौर्यकी दीक्षा 
प(मली | वह पेड़से अतरा और हरिणोंकी शरण गया। दो पैर- 
वालेने चार पेरवाले पशुओंके पेर छुओ। आकाशसे श्वेत पुष्पों- 
की वृष्टि हुओ । केलाशसे अक बड़ा विमान अंतर आया। ब्याघ 
ओर हरिण असमे बैठे और कल्याणकारिणी शिवरात्रिका 
महात्म्य गाते हुओ शिवलोक सिधारे | आज भी वे दिव्य रूपमें 
चमकते हैं।' 

महाशिवरात्रिका दिन मानो अन धम्मनिष्ठ, सत्यत्रत 
हरिणोंके स्मरणका ही दिल है।'* 

माचे, १६२२ 


१ झगनक्षत्र ओर व्याध 

२ ओकादशी, अष्टमी, चतुर्थी ओर शिवरात्रि ये सब हिन्दू मद्दीने 
मे हमेशा आनेवाले त्योहार हैं। वष्णवोने ओकादशीकों सबके लिये 
ल्लोकप्रिय बना दिया है । गणपतिके झअुपक्लक विनायकी और संकष्टी 
चतुर्थीका ब्रत रखते हैं। देवीके श्रुपासक अष्टमीका श्रत रखते दे । 
शिवरात्रि हर महीने कृष्णपक्षकी चत॒र्थीके दिन आती है। शेव ज्लोग 
शिवरात्रिका व्रत रखते है। जिस तरद्द ओ्रेकादशियोमें आषादी और 
कार्विकी ओ्रेकादशियां मद्दा-ओकादशियाँ हैं, अुसी तरद्द माध महीनेकी 
शिवरात्रि महाशिवरात्रि है। 

प्रत्येक मास्के प्रत्येक व्योहारका अपना माहात्म्य और आुसकी 
अपनी ओअक कथा द्वोतोी है । अनसेसे महाशिवरात्रिको कथा अपर दी 
गश्री है। 

कहानीके थ्रिस पुरातन क्ष त्रकी ओर कोक-कथाओंका संग्रह करने- 
वाले संशोधकोंका ध्यान जाना चाहिये । 


गुल्नामोंका त्योहार १८३ 


लोग समानताके सिद्धान्तका अनुभव करें । 

होली यानी काम-दहन, वेराग्यडी साधना! विपयको काब्यका 
मोहक रूप दनेसे वह बढ़ता है। असीको बीभत्स स्वरूप देकर 
नगा करके, समाजक सामने असका असली रूप खड़ा करके 
वेपयभोगक ग्रंति घूणा अत्पन्त करनेका आअहेश्य तो असमे नहीं 
था न ? जाठेभर जिसके मोहपाशमे फंसे रहे, असकी दुर्गेति 
ऊऋरके, असे जलाकर आए एश्चात्तापकी राख शरीरपर सल्कर 
बेराग्य धारण करनऊा अद्देश्य तो असमे नही था न ? 

असकी जड़मे प्राचीन छालको लिंग पूजाकी विडम्बना तो 
नहीं थी न ? 

लेकिन हो लिकाका अथे वसन्‍्तोत्सव भी तो है। जाड़ा गया, 
बमनन्‍्तका नूतन ज॑ दत जनस्पवियोमें सी आ गया। अत. जाड़ेमे 
जमा करके रखी हुआ तमाम लकड़ियोंकोी ओकन्न-करके आखिरी 
बार आग जलाकर ठडको विदा करनेका तो यह अत्सव नहीं है 
न? और यह दढा राज्षमी कोन है ? कहते हे के यह नन्हे 
बच्चोंको सताती है | होलीके दिन जगह-जगह आग सुलगाकर, 
शोर-गुल मचाकर असे भगा दिया जाता है। असमे कौन-सी 
कवि-कल्पना हे ? क्‍या रहस्य है ९ 

लोगोमे अरलीलता तो है ही । वह मसिटाये मिट नहीं सकती 
कुछ लोगोका खयाल है कि 'ुपष्यतु दुजन न्यायके अनुसार 
असे सालमे शोके दिन दे देनेसे वह हीन वृत्ति बप्सर काबूसे 
रहती है । अगर यह सच है, तो वह ओक भयंकर भूल है। 
आगमसे घी डालनेसे वह कभी काबूमें नहीं रहती । पाप और 
आअग्निके साथ स्नेह कसा ? बसनन्‍्तका अत्सव ओश्वर स्मरण- 
पर्बक झोम्य रीतिसे मनाना चाहिये। क्या दीवालीमे अत्सवका 
आनन्द कम होता हे ? क्‍या लकड़ियोंकी होली जलानेसे 
ही सच्चा बसन्तोत्सव मनाया जा सकता है ? थदि यह माना 


१८४ जीवन-साहित्य 


जाय कि होलिका ओक राक्षसी थो और असे जलानेका यह 
त्योहार है, तो हम असे चुराकर लाओ हुओ लकड़ियोसे नहीं 
जला सकते । होलिका राक्षसी तो प्रह्मदकी निर्वेर पविन्नतासे 
ही जल सकती है। 

हमे यह सोचना चाहिये कि हमारे त्योहार हमारे राष्ट्रीय 
जीवन और हमारी सस्कृतिके प्तिबिम्ब है या नही १ मनुष्यमात्र 
अआत्सवप्रिय हे परन्तु स्वतंत्र मनुष्योंका आअत्सव जुदा होता है, 
ओर गुलामोंका जुदा । जो स्वतंत्र होता है, जिसके सिर 
ज़िम्मेदारी होती है, जिसको अधिफारका अपयोग करना होता 
है, असकी अभिरुचि सादी ओर प्रतिष्ठित होती है । जो परबंत्र 
होता है, जिसे अपन अत्तरदा यित्त्वका ज्ञान नहीं, जिसके जीवनमे 
कोओ महतर्वाकांत्षा नही अुसकी-अभिरुचि बेढंगी और अतिरेक- 
युक्त होती है। अक ग्र थकारने लिखा है कि स्रियांको तरह-तरहके 
रंग जो पसन्द आते है, और रग-बिरंगी व चित्र-विचित्र पोशाककी 
ओर आनका मन जो दोड़ा करता है, असका कारण अनकी 
परवशता है । यदि स्त्री स्वाधीन हो जाय, तो असका पहनावा 
भी सादा और सफेद हो जायगा | स्त्रियोंके सम्बन्धमे यह बात 
सच हो या न हो, मगर जनता पर तो यह भलीभांति चरि- 
ताथथे होती है । जिस ज़मानेमे जनता अधिकारहीन, परतन्त्र, 
बालवृत्तिवाली और गशैरज़िम्मेदारी रही होगी, असी जमानेमे 
मूखेतापूर्ण कार्यो द्वारा अस त्योहारको मनानेकी यह प्रथा प्रच- 
लित हुआ होगी | 

रोमन लोगोंमे सेट्नेलिया नामसे ग्रुलामोका ओक त्योहार 
मनाया जाता था। अुस दिन गलास अपने मालिकके साथ 
खाना खाते, जुआं खेलते, आजादीसे बोलते-चालते और 
खुशियां मनाते । अस दिन अतना आनन्द मनानेके बाद फिर 
अक साल तक गुलामीमें रहनेकी हिम्मत अनमें आ जाती थी । 


१८५ शा लामोंका त्योहार 


स्व॒राज्यवादी जनताको अधिक गम्भीर बनना चाहिये | 
अपनी योग्यता क्या है, अपनी स्थिति केसी है, आदि बातोंका 
विचार करके असको अऔसा जीवन बिताना चाहिये, जो असे 
शोभा दे । अगर घसन्‍्तोत्सव मनाना है, तो समाजमे नया 
जीवन पेदा करके यह त्योहार मनाना चाहिये। अगर काम- 
दहन करना है, तो ब्रह्मचयेत्रत धारण करके पवित्र बनना 
चाहिये। यदि होलिकोत्सब ग॒ल्ामोंके लिये ओकमात्र सांत्वना- 
का साधन हो, तो स्वराज्यकी खातिर असे तुरन्त ही मिटा देना 
चाहिये। अगर भाषाके भण्डारसेसे गालियोकी पूंजी कम हो 
जाय, तो असके लिये शोक करनेकी कोओ ज़रूरत नहीं 
हं।लीके दिनोंमे शहर। और गांवोंकी सफाओ करनेसें हम अपना 
समय बिता झकते है। लड़के कसरत करने ओर बहादुरीके 
मरदाने खेल खेलनेसे तथा शराबके व्यसनमे फेंसे हुओ लोगोक 
मुहल्लोंमे जाकर अन्हे शराबखोरी छोड़ देनेका व्यक्तिगत अपदेश 
देनेमे अस दिनका अपयोग कर सकते है। स्त्रियां स्वदेश: क 
गीत गा-गाकर खादीका प्रचार कर सकती है । 

प्रत्येक व्योहारका अपना ओक स्व॒राज्य-संम्करण अवश्य 
होना चाहिये, क्योंकि स्वराज्यका अर्थ हे, आत्म-शद्धि और 
नवजीवन 
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